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इस पुस्तक की पहली भाषृत्ति समग्दत्‌ ५९८७ में ठपी थी । प्रथमा- 
जूत्ति की समस्त प्रत्चियों को भीनासर निवासी श्रीमान्‌ सेठ वहादुरमछजी 
बाटया के झुपुत्र कुंवर तोलारोमजी वांदिया ने अपनी स्वर्गीया मातेखरी 
को पुण्येस्मृति में बिना मूल्य वितरण कराई थी। पहला संस्करण थोटे 
डी दिनों में समाप्त दो गया, इससे दूसरा संस्करण निकलवाना पढ़ा। 
दूसरे संस्करण की, समस्त प्रतियों को बेंगलौर. निवासी श्री० सेठ 
इरा्ंदर्जी घंनरांजनी कटारिया की अंनु्जवधू श्रीमतो भूरीयाई ने अपने 
स्वर्गीव पति की पुण्य-स्सति में भर्द मूल्य में वितरण कराई। भर्थात्‌ 
झपाईं भोर कागज़ की. भाधी छायत देकर, पुस्तक का मूल्य चार जाने के 
बदले दो आने करवा दिया। कुंवर तोलारामजी भौर श्रीमतो भूरीवाई 
की अनुकरणोीय ठदारता के परिणामल्रूप जनता ने इस पुस्तक से 
अत्यधिक छाम टठाया भौर कुछ ही समय में दूसरा ध्वस्करण भी समाप्त 
'दो गया, इसलिए यह तीसरा संस्करण निकलवाना पढ़ा | 


3 छपाई और कागज की लागत मात्र से यद्ट पुस्तक ) को पढ़ी है । 
क्किन धगढ़ी ( मारवाड़ ) निवासी भ्री० सेठ नथमछजी धाड़ोवाल फी 
सुपुश्नी श्रीमती सूरजकुंचरवाई ने अपने पति छी पुण्य-स्ट्वति में इस 
पुस्तक की भाधी छाग्त अपने पास से श्रदान करके इस पुस्तक का मूल्य 
आधा-दो भाने--करवा दिया है । आशा है कि श्री सूरजझ|तवरवाई की 
इस टदारता का जनता पूत्त की दी भांति छाम केगी । 


( ३२ ) 


प्रथम भौर द्वितीय भावृत्ति की चरह हम इस जाइत्ति के लिए भी! 
सद्द स्पष्ट कर देना चाहते हैँ कि श्री मज्जैनाचार्य पूज्य श्री १००८ श्री 
जवाहिरलालजी मद्दाराज ( जिनके व्याख्यानों में से यह पुस्तक प्रकान्नित 
हुई है) के व्याउयान साधु-माषा में और शाज्त्र-सम्मत ही दोते हैं, लेकिन 
खप्राइक, सम्पादक भोर संशोधक छे चुद होना सम्भव है । अतः इस 
युस्तक में यदि कोई चुटि दिखाई दे, तो पाठझछ मइाशय सूचित अरनेः 
की कृपा करं । हइत्यठम । 


पाढी पृ सवदीय 
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सं० १९९२ वि०  नलिचन्द श्री भीमाल वरदभान पीतालिया 
सेकेटरो ' प्रेसोटेण्ट 


भ्री खाघुसागी जैन पूज्य श्री हुच्मीचंदजी महाराज 
की 


सम्पदाय का हितेच्छु श्रावक-मंदल 
रतलाम ( सालवा ) 


विषय सूची । 
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धर्म-व्याख्यां । 


पि सी मकान के बनने स पहले; यह आवश्यक समझा 
जाता है कि उसकी नींव मजबूत हो । बढ्ढी--बढ़ी 
' कौठियाँ बनाने के लिये लोग; गद्दरी से गहरी और मजबूत नींव 
बनाते हैं। गरेसा न फरें, तो उसके अधिक दिन ठदरने की 
थ्राशा नहीं रदूती | 
... ठीक यही बात धम्म के विषय में समझती चाहिये। जब 
तक मनुष्य, लौकिक धर्मों के पालन में इृढ नहीं होता, तब तक 
वह लोकोचर धर्मों का पालन ठीक-ठीक नहीं कर सकता । 
क्योंकि, लौकिक-धर्म, जनता के आचरण को सुधारने वाले हैं । 
यदि, किसी व्यक्ति का व्यवद्वार दी उत्तम न.द्दो, तो वह सुज्- 
चरिन्र-घर्म का पालन कैसे कर सकता है । 
इसी वात को दृष्टि में रखकर शास्रकारों ने दस प्रकार के 
घर्म बतलाये £ । यही नहीं, बल्कि उन धर्मों को समुचित रूपेण 
पालन करवाने के लिये, दस-ध्थविरों की भी व्यवस्था दी है । 


घम-व्याख्या श्र 


. ठाणाइसत्र के दसवें ठाणे,में निम्न-लिखित दस प्रकार के 

धम बतलाये हैं:-- 

प्राम-धर्म। नगर-धर्म, राष्ट्रनयर्म, तत-धर्म, छल-धर्म, गण-धर्म : 
संघ-धर्स, सूत्र-धर्, चारित्र-धर्म, अध्तिकाय-धर्म । 

इन दसों प्रकार के धर्मां एवम अन्यान्य मेतिक व धार्मिक- 
व्यवस्था करने वाले जिन दस प्रकार के स्थविरों दी च्यव ल्‍ े 
शात्र में बतलाई है, वे निन्‍नानुसार है:-- , 

आमस्थविर, नगरस्थविर, राष्ट्रत्धतिर, अशास्तात्थविर, 
कुलस्थविर, गणस्थविर, संघस्थविर, जातिस्थविर, सृत्रस्थविर, 
पयोयस्थनिर । 

उपरोक्त दस प्रद्वार के धर्मा ओर दस ही प्रकार के स्थपिरों 
की जो व्यवस्था शात्रकारों ने बतलाई है, उसकी विशेष-व्याख्या 
आगे क्रमवार की जाती है । 


८) 
ग्राम-धम्म | 


ग्रा म-घर्म का आशय उस धर्म से है; जिसके पालन 
से प्राम का नाश न हो, अपितु उसकी 
रक्षा हो । ह 
ग्राम उसे कद्दते हैं, जिसमें जनसमूह एकत्रित होकर रहता 
हो; किन्तु जिसकी आबादी एक निश्चित सीमा तकद्दी हो। 
इस सीमा के उल्ंघन करते पर वह ग्राम नहीं, वहिक चगर कहा 
जाता है। आम-घम, केवल भ्रामों के लिये ही है, नगरों के 
लिये तो नगर-धम है | 
गांव में चोरी की रोक होती हो, पारदारिकादिक ( लम्पटी ) 
'न रहते पाते हों, विद्वान-मनुष्यों का अपमान न होता हो, पशु- 
बंध की रोक होती हो, सुरूदमेवाजी में ग्रांव के लोग सम्पत्ति 
नष्ट न करने पाते हों, ओर एक स्थविर या पश्चायत के अधीन 
सारा गांव ढह्ऊः से शासित हो, इसी का नाम आम-घम है । 
यद्यपि यह धर्म मोक्ष के लिये पर्याप्त नहीं है, किन्तु जिस 


घधरम्म-च्याख्या! 2 इ 


धर्म से मोक्ष मिलता है, उस घर्म का पाया अवश्य है | यदि आाम- 
धर्म व्यवस्थित न हो और सारे गांव में चोर ही चोर बसते हों 
तो वहां जाकर साधु क्या करेगा ९ यदि भूलकर गया भी, तो 
चोरों का अन्न पेंट में जाने फे कारण, उसकी बुद्धि पर भी बुरा 
सर पड़े विना न रहेगा। इसके अतिरिक्त, जिस गांव में सब 
बुरे आदमी रहते हों, वहां कोई भला आदमी स्थायी केसे रह 
सकता है ? और जब-तक प्रत्येक आर में कमसे कम एक भी 
सनन्‍्माग-अद्शक न हो, तव तक आमवासियों की, धर्म की ओर 
रुचि कैसे हो सकती है ? जहां आम धम नहीं है, वहां सभ्यता 
“भी नहीं हो सकती । इसीलिए भगवान्‌ ने साधु को अनारय-देश 
में जाने को मना किया है । क्योंकि वहां ग्राम-धम नहीं है, अतः. 
सभ्यता भी नहीं है । 

' ' प्रत्येक-भाम में एक स्थविर ( मुखिया ) या सन्मार्ग-प्रद्शक 
न रहता दो, तब तक लोगों को धर्माधर्म का ज्ञान कौन करावे, 
'यह बात ऊपर कही जा चुकी है | जब तक ऐसा एक भी मनुष्य 
' गांव में'च हो, तब तक बड़े से वड़ा साधु भी वहां जाकर लोगों: 
'को धर्मोपदेश नहीं देसकता । 

केशी श्रमण यद्यपि चार ज्ञान के स्वामी थे, किन्तु 'चित-प्रधान! 
के समान सन्माग-अद्शक हुए बिना, राजा-परदेशी को सुधारने: 
-कां काम नहीं हो सकता था.। आज़ कल तो यह दशा है, कि 


५ आम-धर्म 


लोग मुनियों के पास जाकर उनकी तारीफ खूब कर आते हें, 
कविता गाकर या व्याख्यान देकर उनकी स्तुति भी कर डालते हैं, 
किन्तु जब “चित प्रधान के समान काम करने की आवश्यकता 
होती है, तथ दूर भागते हैं| ऐसी अवस्था में सुधार हो तो कैसे ९ 

जहाँ प्राम-घम जागृत होता है, वद्दाँ धर्म को नींव सिद्ध हो 
जाती # । या यो कहो कि जैसे किसान को अनाज वोने के लिये 
भूमि तथार हो जाती है । 

किसान, भूमि के तयार होने पर मिट्टी को तो खाता ही नहीं 
है, उसमें श्रनाज वोकर अन्यान्य-मिहनत करता है, तब्र उस फल 
मिलता दै। यदि कोई कहे, कि गेहूँ बोने के लिये भूमि तयार 
करने की क्‍या आवश्यकता है ? गेहूँ वो दिये ओर काट लिये, 'तो 
क्या कोई बुद्धिमान-किसान इस वात को मान सकता दे ? वह 
कट्टेगा, कि कृषि की नींव खेत की जुताई है । जबतक खेत तयार 
नद्ो जाय, गहँ कभी अच्छा हो दी नहीं सकता । इसी प्रकार 
धर्म की नींत ग्रास-धर्म है । जवतक प्राम-धर्म का समुचित-रूपेण 
पालन न द्वो, तवतक मोक्षदाता सृत्र-चारित्र धर्म का पालन होने 
सथा इनके टिके रहने में वड़ी कठिनता आने की सम्भावना दे । 


३) 


. ऑ 
५» 
(६ 
नगर-ध्म 


यु दपि शाह्कारों ने झाम-ध्स ओर सगर-ध्म दोनों 
की प्रथक-प्रथक व्याख्या की है, किन्तु इससे यह 
न सममाना चाहिये कि ये दोनों विलकुल अलग घधसे हैं । तगर- 
धर्म में पूरे आम-घर्म का समावेश द्ोता है। माम-धर्म में जो-जो 
बातें बताई गई हैं, वे सब तो नगर-धर्म में होती ही हैं, किन्तु 
कुछ विशेष बातें नगर-धर्म में और होती हैं । 
ग्राम और नगर, परस्पर आधाराधेय माव से स्थित &। 
अथोत्‌ विधा ग्राम के नगर का जीवन ओर विना नगर के झास 
की रचा नहीं है । गांववालों में तो आज फिर भी छुछ घर्स- 
जीवन शेष हैं, किन्तु नगरवालों ने तो अपना धम-जीवन नए्ट- 
सा कर लिया है। आम-धम को अपना आधार न मानकर आज 
के नागरिक, नाटक सिनेसा, नाचरंग और फेशन सें अपने समय 
शक्ति ओर द्रव्य का दुरुपयांग करत हें, परन्तु यह नहीं देखते कि 
हमारा धर्म क्या है। 
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] नार-धर्म 
कम्णाननाओम+ं++पपिकमरावााामाभकनामि 


प्राम-घर्म और नगर-धमम का उसी तरह सम्बन्ध है, जैसे 
शरीर और दिमाग का। अथात्‌ यदि ग्रामोश शरीर के समान 
है, तो नागरिक मस्तिप्क के समान। मस्तक बद्यपि शरीर से 
था है, किन्तु शरीर का सारा फॉस उसी से होता है । यदि 
योगाबोग से मह्तक पागल हो उठता है, तो वह अपने साथ- 
साथ सारे शरीर को भी ले इबता ४; । 

आराम नागरिकों को यही दशा, हो रही हे। उन्हें अपनी 


स्वतः दी रक्षा या ध्यान नहों हैं, तो थे प्रामोणों की रक्ता क्‍या 


र 


६ 


करेंगे ? जिस प्रकार मस्तक के व्रिमझने र शर्सर की हानि 
होती है, उसी तरह आज नागरिकों के मिगड़ने से प्राम-धर्म भी 
नष्ट टोता जा रहा है | ऋपदा घग समझा कर उसे पालना ओर 
अपने आजित ग्राम-धर्म की भी रक्षा करना, नागरिकों का 
फर्चन््य /। 

ग्राप लोग, सुमें; आचाय कट्ते है और में एक तरफ चेठ 
जाऊं, व्याख्यान न दूं, तो आप क्या कहेँँग ? यद्दी न, कि कोई 


दूसरे छोट-सनन्‍्त भरंठ जायें, नो काम चल सकता है, परन्तु 
आपके वेठन से काम नहीं चल सकता ! 'आपका यह कहना 
प्रक है 

ष््‌ 


ठीक है, क्योंकि आप लोगों ने शुके अपने घम का अप्रणी 
नियत किया है । अतः यह आवश्यक है, कि में आप लोगों 
को उपदेश देकर अपने कर्तेव्य का पालन करूँ। ठीक इसी प्रकार 


आशय 


४ हु 
घम-्याख्या ८ 


आंमों और नगरों का सम्बन्ध है । जेसे शावकों के धर्म की रक्षा 
करना आचार्य का कत्तैव्य है, उसी प्रकार सयरों का कचेन्य है 
कि वे अपने आश्रित भामों की रक्षा कर । जिख प्रकार आचाय 
के वेपरवाह हो जाने पर श्रावक्रों ओर साधुओं का ऋल्याण नहीं 
होता, उसी प्रकार नगरों के वेपरवाह हो जाने पर प्रामों का 
कल्याण केसे सम्भव है ९ 

आज, राजनीति में जितने अगुआ हैं, उनमें अधिकांश 
नागरिक हैं । इसका मतलब यह है, कि आज राजनीति नगरों के 
हाथ में है। किन्तु देखां जाता है, कि जो नागरिक, णएसेम्बली 
या अन्यान्य राजकोय सभाओं के मेम्वर चुने जाते हैं, उसमें 
से अधिकांश, पूर्ण-रूप से अपने कर्तव्यों का पालन नहीं कर पाते । 

आज, प्रजा की ओर से जो मेम्चर एसेस्वली में जाते हैं, 
उनमें से कई एक वेठे-वेठे देखा करते हैं और प्रजा के नाश के 
लिये कड़े-से-कड़े कानून चन जाते हैं। राजा और अन्य 
बड़े लोग, अपने मतलव की बात पेश करके अपनी वाकपट्ठता से 
इन प्रजा के मेम्बरों को कुछ समझा देते हैं और सत्त दिलाकर 
अपने पक्ष में प्रस्ताव पास करा लेते हैं। ऐसे प्रजा-व्राशक 
कानूनों के बनाने के समय, उसका विरोध करना प्रजा की और 
से चुने गये मेम्चरों का क्तेव्य है, किन्तु वे लोग नगर-घर्म पर 
ध्यान न देकर, अपने कत्तेव्य से गिर जाते हैं | 


*ए नगर-घर्म 


कुछ लोग कहते हैं, कि 'ऐसे बिलों का विरोध, करके, यदि 
कोई सलनुष्य उन्हें रुकवा दे; तो उससे तो राजा का विरोध होगा 
ओर राजा के विरुद्ध काम करने की शाख्रों में मनाई है ।! 

ऐसा कहने वाले शास्त्र के मर्म को नहीं जानते । शात्र में 
एक जगह आया है कि:--- 

“विरुद्ध रजाडू कम्मे 

लर्धात्‌ू--राज्य के विरुद्ध काय न करना चाहिए। 

शास्त्र तो कहता है, कि राज्य के विरुद्ध कार्य न करना 
चाहिए और लोगों ने इसका यह अर्थ लगाया है कि राजा के 
विरुद्ध कोई काये न करना चाहिए | 

राज्य, देश की सु-व्यवस्था को कहते हें। उसका विरोध 
न करने के लिये जेन-शासत्र की आज्ञा है। परन्तु राजा की 
अनीति के विरुद्ध काय करने को जैन-शासत्र कहीं नहीं रोकता। 

आज, शराब, गांजा, भद्ग आदि के प्रचार की ठेकेदार 
सरकार हो रही है । यदि सरकार की आवकारी की आय कम 
दो और वह एक सरक्यूलर निकाल दे कि “प्रत्येक प्रजाजन- 
की एक एक ग्लास शराब रोज पीनी चाहिए, ताकि राज्य के 
आवकारी विभाग की आय बढ़ जाय” तो क्‍या इस आज्ञा का 
'प्रालन आप लोग करेंगे ९ 


६ न्न हीं # -“ ; 


धर्म-व्याख्या २० 


और यदि यह सोचकर कि राजा का।विरोध करना शाख्र 
रोकता है, कोई मनुष्य शराब पीने लगे, तो क्या उसका धर्म 
वाकी रहेगा ९ 

4 नहीं ल्‍। 

ऐसी अचस्था में, राजा की इस अनुचित आज्ञा का विरोध 
करना प्रजा का कत्तेन्य है| इसी का नहीं; बहिकि उनसव कानूनों 
का विरोध करना भी।प्रजा का कत्तेव्य हो जाता है, जिनके पास 
दो जाने से प्रजा की हानि द्ोती हो । 

आप लोग, यदि जेन-शाप्ष की इस आता का उपरोक्त 
अथ सममते होते, तो आज जो लोग जैनवम को कांयर कहते: 
हैं, वे कदापि ऐसा कहने का साहस न करते । 

अहिंसावादी कायर नहीं होता है, बल्कि वीर होता है | 
एक ही अहिंसावादी यदि खड़ा होजाव; तो विना हिंसा के ही 
बढ़ी-बड़ी पाशविक शक्तियां उस्ते देख कर दूर रहेंगी | अस्तु । 

: भागरिकों ने ही आज फेशन और जेचरों की वृद्धि की है । 
इन्हीं लोंगों का अनु करण करके बेचारे आमीण भी अपनी आय 
का अधिकांश, फेशन में उड़ा देते हैं। फलतवः विलासिता की 
दिनों-दिन वृद्धि होती जां रही है और जनता की आय का इस 
तरफ दुरुपयोग हो जाने के कारण, आज मनुष्यों को जीवन» 
दायक पदाथ; जैसे-घृठ॑, दुग्धादि का मिलना कठिन हो गया है। 


१ नगर-धर्म 


संसार में बैठे हुए प्रत्येक मनुष्य का कत्तन्य है, कि वह 
समष्टि को अपनी नज़र में रख कर उसे द्ानि पहुँचे ऐसा चुरा 
काम न करे । जो मनुष्य समष्टि को अपनी दृष्टि में रख कर 
काय नहीं करता; वह नीतिक्ष नहीं कद्दा जा सकता | 

मानव-स्वभाव सदेव अनुकरणशील है । वच्चा, जिस 
प्रकार अपने घर वालों का अनुकरण करता है, उसी प्रकार अर्प- 
शिक्षित प्रामोण, नगर के शित्ित-समाज का अनुकरण करते 
हैं । क्रिन्द जिस प्रकार, घर में कोई मनुप्य अच्छा या घुरा काम 
फरता है, तो बच्चे पर उप्तका असर हुए बिना नहीं रहता; उसी 

कार नागरिकों के अत्येक अच्दे बुरे काय का असर, ग्रामीणों 

पर पड़े बिना नहीं रहता । 

यदि नगर-निवासी, आाम-निवासियों को दृष्टि मं रख कर 
अपने धर्म बा समुचित-रूप से पालन करें, तो राष्ट्र का बहुत- 
अधिक हित द्ोना सम्भव हे । 





नमी रे 
राष्ट्र-धेस । 


बस्मामों में माम-धर्म और नगरों में नगर-घर्म का 
समुचित-रूप से पालन होता है, तब राष्ट्र-धर्म की 
डत्त्पत्ति होतो है। ग्राम में, यदि प्रामाणिक-मनुष्यों का निवास 
'होगा, तो. शहरवालों को भी प्रामाणिक बनता पड़ेगा । और यदि 
शहर के निवासी प्रामाणिक हुए, तो. उसका प्रभाव समस्त 
राष्ट्र पर पड़ेगा | यदि नगर-निवासी अपने धर्म का ठीकन्ठीक 
पालन न करें, तो सारे देश का नाश हो जाता है । 
भारतवर्ष को डुवाने का कललंक, आज प्रामीणों के नहीं 
बल्कि नागरिकों के सिर लगाया जाता है और यह है भी सत्य । 
जब, भारत का पतन हुआ है, तब के इतिहास के पन्ने उलटने पर 
'विद्त होता है, कि कुछ नागरिकों ने, अपना नागरिक-घर्म नहीं 
निभाया, फलतः राष्ट्रधर्म नष्ट हो गया। जयचन्द के जमाने से 
लगाक़र, मीरजाफर तथा उसके बाद आज्ञतक यही दशा है। बडुगल 
में, जिस समय इस्ट-इरिडिया-कम्पनी के कार्यकर्ता अपनों कुटि 


श्र राष्ट्र 
लता से देश फो तबाह कर रहे थे और नमक के समान साधा- 
रण-चीज का ठेका लैकर ऐसा अत्याचार कर रहे थे, कि पांचसेर 
नमक भी यदि किसी के घर में निकल जाता था, तो उसको 
सारी-सम्पत्ति जब्त करली जाती थी, और अपने व्यापार की 
वृद्धि तथा अपने खाथ-साथन के लिये प्रसिद्ध-पसिद्ध जुलाहों 
मं स बहुतों के अंगूठे कटवा लिये गये थे | तव इन अत्याचारों का 
प्रतिकार करना, एक प्रकार स असम्भव-सा हो गया था । इस 
का कारण यह था, कि जगन-संठ अमीचन्द तथा महाराज-नन्दून- 
कुमार फे समान प्रसिद्ध-प्रसिद्ध नाधरिक भी केवल अपने स्वार्थ 
साधन के लिये कम्पनी के कायकर्त्ताओं का साथ देकर देश-द्रोह 
कर रहे थ । 

भारत के ही नहीं; किसी भी राष्ट्र के पतन का कारण यदि 
आप दूँढंगे, तो विदित होगा कि उस राष्ट्र के नागरिकों का 
अपना नगर-धर्म न पालना ही देश के पतन का कारण हुआ 
है। आज भी बत्तीस करोड भारतीयों पर, थोड़े से विदेशी 
शासन करते हे, इसका कारण यही है कि बहुत से नागरिक, 
अपने नगर-घर्म का पालन त्रिलकुल नहीं करते; या यों कहिये 
कि देश-द्रोंह करते हैं । जवतक सव आमीण श्राम-धर्म और सब 
_ज्ञागरिक नगर-धर्म का पालन करने की आदत न डालेंगे, तच्र तक 
राष्ट्रवर्म की उन्नति होना असम्भव है ।.. 


'घर्म-ब्यास्या श्छ 


राष्ट्र! शब्द की व्याख्या करते हुए शात्रों में वतल्ञाया गया 
है, कि प्राछतिक सीसा से सीमित, तथा एक ही जाति एवं 
सम्यता के मनुष्य जहां रहते हों, उस देश का नाम राष्ट्र हे। 
या यों कहिये, कि वहुत से श्रामों ओर नगरों के समूह को राष्ट्र 
कहते हैं । 
राष्ट्र-धम वह है, जिससे राष्ट्र सुव्यवस्थित रहें; राष्ट्र की 
उन्नति हो, सानव--समाज अपने अपने धर्म का पालन करना 
“सीखे, राष्ट्र की सम्पत्ति सुरक्षित रहे, शान्ति फेले, प्रजा सुखी हों, 
राष्ट्र की प्रसिद्धि हो ओर कोई अत्याचारी, राप्ट्र के किसी अद्र 
पर अत्याचार न कर सके । 
जिस काय का फल इसके विरुद्ध निकलता हो, वह राष्ट्र 
'घस नहीं है 
राष्ट्रधम का पालन करने की जिम्सेंदारी, राष्ट्र के निवासी 
'भत्येक-व्यक्ति पर है | एक ही मनुष्य के किये हुए अच्छे या 
बुरे काम से, राष्ट्र सुद्यात या कुख्याव हो सकता है । जेसे एक 
भारतीय, यूरोप की एक अद्वितीय लायबेटी सें गये थे। उस 
'लायबेरी में कई दिन तक जाकर उन्होंने अपने विषय के 
अन्थों का अध्ययन किया ।. एक दिन, एक ग्रन्थ में से उन्होंने 
एक वहुतन्कीमती चित्र चुरा लिया। यौोगायोग से लायप्रेरियन 
'की इसका पता लगा और बात अमाणित भी हो गई। इसका 


१५ राष्ट्रधर्म 
नतीजा यह हुआ कि “उस लायब्रेरी में भविष्य में फोई हिन्दु- 
रतानी नहीं जा सकता” यह नियम वना दिया गया। भारत के 
सैकड़ों विद्यार्थी यूरोप जाकर, उस लायब्रेरी के अन्थों से. फायदा 
उठाते थे, किन्तु एकद्दी मनुष्य के राष्ट्र-धर्म न पालने से, राष्ट्र 
को थह हानि हुई, कि भविष्य में कोई भारतीय उप लायबेरी के 
अमूस्य-संग्रह से लाभ नहीं उठा सकता। यहीं तक नहीं, वल्कि 
पत्रों में इस विपय की चचो करके उन लोगों ने यह वतलाने का 
भी प्रयत्न किया, कि भारतीय मनुष्य वेइमान होते हैं । यह हानि 
'ओऔर उसके साथ-साथ बदनामी, भारतवर्ष यानी समस्त राष्ट्र को 
इसलिये सहनी पड़ी, कि उसके एक आदमी ने यूरोप जाकर, 
वेइमानी की थी | इसके विरुद्ध, विश्वकवि रविन्द्रनाथ ठाकुर, डॉ० 
जगदीशचन्द्र वस्चु, विवंकानन्द या गांधीजी के समान एकही मनु- 
'प्य यूरोप में जाकर, राष्ट्रधम का पालच करते हुए, अपने उन्नत 
व्यक्तित्व का परिचय देकर भारतवप का सिर ऊंचा करते हैं। 
इसीलिये कहा गया है किराष्ट्र के प्रत्येक व्यक्ति पर राष्ट्र का 
आधार है । 

कुछ लोग कहते हैं, कि आत्म-कल्याण करने वाले को प्राम- 
'धर्म, नगरघर्म और राष्ट्रवम से कया आवश्यकता है? ऐसा 
कहनेवालों का यह कथन ठीक नहीं है । क्योंकि साधुओं को 
भी रोटी खाने की जरूरत तो पड़ती है । यदि श्रामवासी अधर्मी 
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या चोर हों, या पतित गुलाम. हों, तो उनका अन्न खानेचाले,. 
धमोत्मा या स्वतन्त्र विचार रखनेवाले महात्मा, कैसे वन सकते हैं? 
'क्योंकि, जेसे विचार रखनेवालों का अन्न मनुष्य खाता है, प्राय: 
वैसे ही विचार उसके भी हो जाते हैं। जब तक गृहस्थियों का 
जीवन पवित्र न होगा, तव तक साधुओं का जीवन पवित्र रहना: 
बहुत कठिन है । यदि ग्ृहस्थी अपने घम-पालन में संलप्न हों, तो 
साधुओं का संयम भी पवित्र रहेगा, यह ध्ुव-सत्य है। शांख 
द्शवेकालिक के. पहले अध्याय की पहली-गाथा की टीका में, 
नीतिमान पुरुष का न्याय से उपारजित अन्न ही साधु के लिये 
भ्राह्म बताया है । | 

वास्तव में घर्म उन्हीं का है, जिनका अपना राष्ट्र हो | आज़ 
देखते-देखते इसाई और मुसलमानों की संख्या में आश्चर्यजनक 
वृद्धि हुई है । भारत में सात-करोड़ मुसलमान सुने जाते हैं । ये 
कहीं अरब से तो आये नहीं, परन्तु भारत पर उनका आपधिपंत्य 
होने से उनकी वृद्धि हो गई थी । दो करोड़ से ज्यादा भारतीय- 
इंसाई आज भारतवर्ष में मौजूद हैं । ये लोग, यूरोप या अमेरिका 
से नहीं आये हैं, भारतद्ष में पैदा होने पर भी भारत पर ईसा- 
इयों का आधिपत््य होने से इन्हें इंसाई बन जाना पड़ा । सुना 
जाता है कि इंग्लैणड के वादशाहीं. तख्त पर वही राजकुमार बैठ 
सकता है, जो प्रोटेस्ट्रेर्ट (इसाई घम .की एक सम्प्रदाय) इसाई हो। 
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रोमन-फैयोलिक-धर्म का माननेवाला, कभी चह्दां ,का बादशाह 
नहीं हो सकता। इसका कारण यह दे, कि राष्ट्र उन लोगों का 
है, वे जो चाहते हैं, वही होता है। भारतवपष में भी यही दशा 
सुनी जाती है । कक 

जबतक, राष्ट्र फा प्रत्येक-मनुप्य, राष्ट्रध्म का ठीक-ठीक 
पालन नहीं करता, तथ धक सृत्र-चारित्र धर्म सपैत्न खत्तरे में 
रहता है। क्योंकि राष्ट्रधम आचार और सूत्र-चारित्र धर्म 
श्राघेय हैं। आधार के नष्ट होजाने पर आधेय भी पात्र बिन 
घृत की तरद्द नष्ट द्वो जाता है । * 

एक नाव, मलुप्यों से भरी जारदी है। एक मनुष्य, 
उसमें से एक आदमी को उठाकर नदी में फेंकता है और दूसरा 
मनुप्य एक तेज़--हथियार से नाव में छेद कर रहा है । फिसी 
घुद्धिमान पुरुष से पृछाजाय, कि इन दोनों में से तुम पहले किसे 
रोकोगे ? तो बह उत्तर देगा, कि नाव में छेद करने वाले मनु- 
प्य को | 


% भारतयर्प की राज्यन्ब्यवस्था में खच की एक, सद है, “ईसाई. 
धर्म की व्यवस्था” । इसमें भारतवर्ष की ही पैदा का ३२४७२००० रुपया 
प्रतिवर्ष खर्च किया जाता है | किन्तु यह एक ऐसा विशेष व्यय करार दे 
दिया गया है; छि हमारे देश की' छेमिस्लेटिव-एसेस्वली इस खर्चे पर 
अपना कोई प्रभाव नहीं ढाल सकती । ु 

२ 
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कोई कहें, कि लफड़ी फी नाव फोइनेबाले को पहले क्यों 
रोफा ? जीवित-मनुप्य को नदी में फकनेवाल को पहल फ्यों 
नहीं रोका ? तो यहू कहनेवाले को सोचना चाहिए, कि यदि 
नाव में मनुप्य न बेंठे द्वोते भर वह कहीं किनारे पर पढ़ी दोती, 
उप्त समय फोद उसे फोदता, तो यह फथन उचित भी था। 
किन्तु जब उप्तमें मनुष्य बेठे ह और वह बीच-नदी में चल रही 
दे, तब यदि उपमें छेद हो जायगा, तो जितमे मनुष्य उसमें घठे 
हैं, वे सभ्र फे सम हूब जायंगे। ऊकिन्‍त ठीक छेद करते समय 
यदि प्रत्येक सनुप्य आात्म-रक्षा का विघार करने लगे और अन्य 
मनुर्ष्या की चिन्ता न करें, तो यया उन्हें फोईइई अच्छे आदमी 
कद सकता है १ 

“कदावि नहीं” 

यही बात, जो लोग राष्ट्र की रक्चा फरना घुरा वतलाकर 
केवल व्यक्ति की रक्षा करना चाहते हैं, उनकी सममनी चादिये । 
संसार में बंठकर सारे काम तो फरते हे, किन्तु जहां कठिन-घर्म 
के पालन का प्रश्न उपस्थित होता है, वहाँ कद देते हैं कि हमें इस 
से क्या मतलव १? ऐसा कहकर राष्ट्र के उपकार से चिमुख हो 
जाते हैं । 

केवल-ज्षान द्ो जाने के पश्चात्‌ भी, भगवान महावीर, समष्टि 
के कल्याण की इच्छा से उपदेश देते थे। जब फ्रेवलियों की 


4९ . राष्ट्रधर्म 
यह दशा है, तो साधारण संसारी-मुप्य का संसार में बैठे हुए 
यह कहना कि “हमें राष्ट्र से क्या मतलब ९? कितनी भारी 
अंतप्नता है । 

इवते हुए को बचा लेना घम है, यह समझते हुए भी कई 
शोग, राष्ट्र की रक्षा के काम से कोसों दूर रहते हैं। इसका 
कारण यही है, कि उन्हें राष्ट्रथर्म का महत्व ही मालूम नहीं है। 
'एक कानून के वनने से लाखों-मनुण्य मरते और बचते हैं, किन्तु 
कुछ लोग धारा-सभा के मेम्वर द्ोकर भी, उस पर ध्यान नहीं 
द्रेते, कि यद्द कानून हमारे देशवासियों के लिये लाभ-प्रद है, या 
हानिन्प्रद । वे इस वात को नहीं सममकते कि इस कानून के. 
वन जाने से, जिस देश में में बसता हूँ, उका अपमान दो रहा 
है। वे तो केवल अपने मेम्जर-पद्‌ या अपनी उपाधियों की रक्षा 
'करने में लगे रद्दते हैं । 

किसी स्त्री के पुत्र और पति बैठे हों और कोई अन्‍न्य- 
मनुप्य उस ख्री का अपमान कर रहा हो, ऐसे समय में वे पति 
ओर पुत्र उस अपमान की ओर ध्यान न देकर, यदि अपनी मोज 
में लगे हों, तो संसार उन्हें श्रच्छा कहेगा ? 

- “हगिज नहीं 

तो यह भारत आप लोगों की माह्मूमि है, आपका देश- 

है, आप इसमें उत्पन्न हुए हें. और इसके किसी भाग के सालिक- 
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बने हुए हैं, अतः यह आप सच की. मात्भूमि है । किन्तु यदि 
तुम्हारे ही सम्मुख तुम्हारी माठ्भूमि की बेइजती हो रही हो' 
अर्थात्‌ ऐसे कानून बनें, जिनसे तुम्हारे धस, तुम्दारी खतन्त्रता 
अथवा देश की इज्जत में वाधा पहुँचती हो ओर तुम अपने 
मौज-मज में लगे रहकर उनको न. देखो, तों क्‍या यह तुम्दारा 
मनुष्यत्व हे १ 

है ने रही ) 

राष्ट्र की रक्षा में सब की रक्षा ओर राष्ट्र के नाश में सब 
का नाश है। शाझ्लों के देखने से यह वात अ्रकट है कि राष्ट्र 
धर्म के बिना सूत्र-चारित्र-धर्म टिक ही नहीं सकता । इस बातः 
का उदाहरण जैन शास्त्रों से ही दियां जाता है । 

भगवान ऋपषभदेव ने जन्म लेकर प्राभधस, नयरधर्म और 
राष्ट्र की स्थापना की । उन्होंने अपनी आयु के २० भाग 
कुवर-पद्‌ में व्यतीत किये थे। ६३ भाग राष्ट्र के सुधारने में 
लगाये थे ओर १ भाग सूत्र-चारित्र-धर्म के श्रचार में लगाया 
था। इससे सिद्ध है कि यदि राष्ट्र थम न होता, तो सूत्र-चारित्र: 
धर्म न फैलता । इसके अतिरिक्त, -जम्वूद्वीप-पनत्ती सूत्र में कहा 
है, कि पहले सूत्र-चारित्र-धर्म का नाश होगा, फिर राष्ट्र-धर्म 
का नाश होगा । इससे भी प्रकट है, कि जबतक सूत्र-चारित्र 
धर्म है, तबंतक राष्ट्रधर्म का होना आवश्यक है । क्योंकि'सूच्र- 


२१ राष्ट्र थम 


चारित्र-धम का प्रचार करने के पहले, भगवान ऋपषभदेवजी ने 
'राष्ट्रधम फेलाया था और उपरोक्त सूत्र के अनुसार, सूत्र-चारित्र 
धम के नाश होने के बादतक राष्ट्र-र्म रहेगा । अरथीत्‌ सूत्र- 
चारित्र-धर्म के जन्म के पहले से और नाश के अन्त तफ राष्ट्र 
धर्म रहेगा । 

फोई मनुप्य यदि यह कहे, कि हमें राष्ट्रधम से क्या सतलब 
है ? तो उससे पूछना चाहिए, कि सूत्र-चारित्र-धर्म से तो आपको 
मतलथ दहैया नहीं? यदि दे, तो सूत्र-चारित्र-यर्स तो बिना 
राष्ट्रथर्म के टिक नहीं सकते, अतः यदि आपको सूत्र-चारित्र-धर्म 
की आवश्यकता है, तो राष्ट्रधम का निपेघ कदापि नहीं कर 
सकते । ठाणान्ञ-सन्न के पांचवें ठाण में कद्दा हैः--- 

धर्म्म चरमाणस्स पंच णिस्ताठाणा, 
पं० तं०-छकाए, गणे, राया, गयिहवती, सरॉर॑ं । 

अर्धान--सतन्र-चारित्र-धर्म को जिसने स्वीकार किया है, उप्तको भी 
पांच घस्तुओं का आधार है । थे ये £ छःशाय, गचुछ, राजा, गृह देनेचाला 
और शरोर ! 

इसका यद्द स्पष्ट अथ है, कि इन पाँच का आधार पाये 
बिना सूत्र-चारित्र-यर्म टिक नहीं सकता | यहाँ, राजा शब्द से 
राज्य या राट्ट आशय है । यदि राष्ट्रीय-व्यवस्थान्यानी राज्य 
अवन्ध-न हो, तो चोरी आदि कुकर्म फेलेंगे और इनके फेलने पर 
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सूत्र-चारित्र-घर्स ठदरः नहीं सकते । जो लोग अपनी रक्षा के: 
लिए शल्नादि रखते हैं, उनका भी विना राष्ट्रधर्म यानी राष्ट्र की 
समुचित व्यवस्था के, दुष्टों से संरक्षण नहीं होता दे, तो जो 
साधु-लोग किसी को मारने के लिये एक लकड़ी भी नहीं रखते 
हैं, क्‍या दुष्ट लोगों के मारे वे संसार में शान्ति-पूवंक घर्म पालन: 
कर सकेंगे ? इसीलिए, ठाणांग.सून्न के पांचवे ठाणे में, राजा को 
धर्म का रक्षक माना. गया है । 

शासत्रकारों ने, इसीलिये राष्ट्रधम की आवश्यकता बतलाई है।' 
राष्ट्रधम, सूत्र-चारित्र-धर्म का रक्षक है। जो लोग, धर्म की 
एक ओर से तो रक्षा कर और दूसर्यी ओर से नाश होने दें, तो. 
क्या उनका धर्म ठहर सकेगा ९ 

८ नहीं ! 

केवल सूत्न-चारित्र-धर्म को मानना और राष्ट्ररधम कोन 
मानना-वेसा ही है, जैसे मकान की नींव खोदकर, या वृक्त की 
जड़ काटकर, उसके सुरक्षित रहने की आंशा करना । सूत्र-चारित्र 
धम, मकान या वृक्ष के फल के समान हैं और राष्ट्र धर्म मकांन 
को नींव या वृक्ष की जड़ के समान ।. जो लोग, इन प्रास, नगर 
ओर राष्ट्रधर्म को एकान्त पाप बतलाकर, इनकी जड़ काटतेः 
हैं, थे सूत्र-चारित्र-घमे की भी जड़ काटने वाले हैं ।* 
7४ 'आज,'बहुत्त से लोग; बात को सुनकर “तथ्य” कह देना! 


२३ राष्ट्रधर्म 
जानते हैं, परन्तु यह कभी नहीं. सोचते, . कि इसकी बात का 
दूसरे की बात से मिलान तो करें, या शास्त्र में क्या लिखा है, 
यह तो देखें। बल्कि छुछ लोगों की ऐसी संकुचित मनोवृत्तियाँ 

“ही रही हैं, कि दूसरे की बात सुनने में ही मिथ्यात्व लग जाने 
का भय रहता हैं &। जेसे, केसी-असण ने चित-प्रधान से कहा 
था, कि- परदेशी राजा जब किसी की सुनता ही नहीं है,. तो 
हम उसे धपदेश देकर सन्‍्मागं पर कैसे लावें ? ठीक यही दशा 
श्राज-फे कुछ लोगों की दो रही है । किन्तु अव वह जमाना 
नहीं रहा, अब जागृति का समय है । किसी की वात को बिना 
शात्र देखे ओर बिना विचार किये मान लेने से, आगे पश्चा- 
स्ताप करना पड़ेगा । यही नहीं, एस विचार रखने से भविष्य में 
अफकल्याण दोने की सम्भावना रहती है और ऐसे विचार रखने 
वाले एवं आचरण करनेत्राले श्रावक, जैन-धर्म और जेन-शाम्र 
की भी मिन्‍्दा करवाते हैं । इसीलिये हम कहते हैं, कि जैन-घर्म 


& तेरष्टपन्थी-सम्भदाय फे साधु, अपने श्रायत्रों को उपदेश देते हैं. 
कि यदि तुम बाईस-सस्प्रदाय के पृज्यजी का व्याख्यान सुनने जाभोगे, 
तो तुम मिध्यात्थ छग जावेगा। यहां तक नहीं, वे अपने श्रावक 
थाविकाओं को इसके लिये सौंगन्द भी दिलवाते हैं। कैसी सानसिंक 
दुर्बछता है ! 4, ि 
«* । " - ह + ' न्‍““सम्पादक । 
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ओर जैन-शास्र छो लजाओं मत । प्रत्वेक-बाव को चुद्धि से 
विचारों, दूसरे की छुनो ओर शात्र में मी देखों । केवल अन्ध- 
विश्वास के सहारे, किसी वात को पऋड़ रखना उचित नहीं है । 

आज, दूसरे लोग जैनियों की हँसी करते हैं ! इसमें जेन- 
शास्त्र का दोष नहीं है। शास्त्र तो स्पष्ट कह्द रहे हैं, कि राष्ट्रध्म 
भी धर्म का एक शक्ल है। यह दोप तो समझने और सममाने 
चाले का है । समझने ओर समझाने वालों की कमी से, आचरण 
में आना ओर भी मुश्किल् हो गया हे । यही कारण हे, कि लोग 
जैन-घम को सझूचित तथा अव्यवह्यरिक-धर्म कद्दकर उसको 
खिल्ली उड़ावे हैं । 

राष््रध्म के समस्ाने में, ऊपर भगवान्‌ ऋणपमभदेंव का 
उद्दहदरण इसलिए दिया है, कि आप लोग उनके कामों की अवब- 
हेलना न कर सके। शालत्र में कहा हैः--- 


*पया हियदह्वयाये * 

भगवान्‌ ऋषमदेव ने प्रजाहित के काम किये ज्नकी 
स्थापित की हुई राजनीति से ही, आज आप लोगों छा कास 
चल रहा है । लोगों ने, दस्म फैलाकर उसकी बताई हुई नीति 
को उल्टी अवश्य करदी है, परन्तु उन्होंने वो ये काम सबके 
हित की दृष्टि से ही किये ये। जो मनुष्य, उनके कामों को 


हा राष्ट्रधम 


'एकान्त पाप बतलाते हैं, वे भूल करते हैं $& । ऐसा कहने वाले, 
अभी इतने ज्ञांनी नहीं हो गये हैं, कि भगवान ऋषभदेव के 
कार्मों को एकान्त-पाप कह सकें। भगवान ऋषभदेवजी ने जो 
नीति स्थापित की है, उसमें से एक विवाह को ही लीजिये । 
यदि विवाह प्रथा न होतो और वही दशा होती, जो ज़ुगलियों 
में थो तो आज मानव समाज की क्‍या दशा होती । जुगलियों 
में तो शांत-भाव था, इसलिये वे 'काम'! को अपने वश में रखते 
थे, लेकिन आज विवाद प्रथा होने पर भी कई लोग पराई स्त्री पर 
हृष्टि डालते हैं, तो विवाह-प्रथा न द्वोने पर पश्चुश्रों से गये बीते 
डोते या नहीं १ पश्चाश्नों में तो फिर भी मयौदा है, परन्तु मलुष्य 
तो विवाह-प्रथा होने पर भी तीसों दिन भ्रष्ट होते हैं, विवाह्द 
प्रथा न होती, तो क्या करते ९ इन वातों पर पिचार करने से, 
भगवान-ऋषभदेव की स्थापित-तीति का महत्व समस्त में आा 
जाता है। यदि इन बातों पर गम्भीरता-पूवंक विचार करें, तो जो 
भगवान के इन कामों को पाप बतलाते हैं, वे ऐसा कद्दने का 
साहस फिर न कर सक॑ | 


46 ऊन-खेतास्घर--तेरह पन्‍्थी लोग, भगवान्‌ ऋषपभद्रेव फे हन सथ 
कामों को पएकान्त्-पाप कहते हैं । उनको दृष्टि में, केवल सूत्र-चा रित्र-धर्म 


फोटोदध्र संसार के पोप सब काम एकान्त पाप हैं । 
“““सम्पादक | 


कि 
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पाखएड-घधम 


ता न धर्मों की व्याख्या तो हो चुकी, अब चौवे-धर्म 
अथात्‌ 'पाखण्ड धम' के विपय में कुछ कहते है, । 
'पाखणड घर्म' का अथ यदि किसो साधारण-मलनुप्य से | पूछे, 
तो बह चफ़र सें पड़ जायगा कि जो पाखण्ड है, वह घम केसे 
हो सकता है.? साधारण लोग, पाखएड शब्द का ध्यथ केवल दुम्भ 
ही मानते हैं, परन्तु दशवैकालिक-सूत्र अध्याय २ नियुक्ति १५७८ 
की टीका सें पाखशड शब्द का ओर्थ यों किया हैः--- 
पासण्ड ब्रतामत्याहुस्तद्यस्थासत्यमल॑ भत्रि | 
से पाखरडी वदन्‍तयन्ये, कमपाशादनियतः ॥ 
अर्थांत्‌ू->पासण्ड नाम शत का'है ।- जिसरझा मत निमल है डस, 
कम-बन्धन से विनिमलुक्त-पुरुष को पाखण्डी कहतें हैं । 
जिन्हें प्रतिक्मण शआता हो, उनसे पूछते हैं, कि भ्रतिक्मण 
में 'पर-पाखण्ड' आता है, इसका अथ क्या है ? यदि पाखणएड 
का अर्थ केचल दम्भ होता है, तो इसके पहले “ पर ? लगाने 
की क्या आवश्यकता थी ९ क्योंकि जैसे पराया पाखणड छुरा है, 
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वेसे दी अपना पाखण्ड भी तो थुरा दोना चाहिए, फिर * पर ” 
क्यों लगाया ? केवल यही कहा जाता कि मैंने यदि पाखण्ड 
की अशंसा की हो, तो तस्स|मच्छामि दुकई ? किन्तु ऐसा का 
कट्टकर * पर पाखण्ड ” क्यों कहा है ? ' - 

पाखण्ड का एक शअरथ दम्भ भी है। दूसरे के धम को 
खण्टन करने के लिये भी, लोग पाखण्ड शब्द का ,्रयोग करते 
हैं। जैसे, एक दूसरे पर कटाक्ष करते हुए शैव, वेष्णब को 
ओर वेष्णव शेवं को इसी प्रकार जैनधमौवलम्बी, इतर धर्माव - 
लम्बियों को ओर इतर घर्मावलम्धी, जैन घर्मावलम्वियों को 'पाख- 
ण्ठी' कहते हैं, परन्तु पांखण्ड शब्द का अर्थ सब जगह यानी 
सवतन्न, दम्म मानना, जेन शास्त्र से सम्मत नहीं है । 

पापों का नाश करनेवाले न्रत का नाम भी, पाखरण्ड हे, 
ऐसा वर्णन जैनशास्त्रों में आया है । ठाणांग-सूत्र में, पाखण्ड- 
घर्म कहा है, उसमें ब्रतियों के धर्म का भी समावेश है। 
प्रश्वव्याकरण-सूत्र के दूसरे सम्बरह्ार' में भी ऐसा पाठ 
आया है-- 

“ 'अणेग पातंडि परिग्याहितं ,, 
टीका-अनेक पाणस्ण्डि परिगृहीत-नाना विध ब्तिभिरद्रीकृतं । 
_ भर्थात्‌ू--अन्क प्रकार के च्तधारियों से स्वीकार किया हुभा । 
“भरत का नाम पाखण्ठ है और: वह श्रत जिंसमें हो, उसे पाख“- 


'धमम-म्याय्या दर 


भ् 


मकर. 


शणरडी कहते हैं। उन पाश्णिएयों से धारण किये हुए टोने के 
फारण सत्य ब्रत * अनेक पाखण्दी परिय्रद्दीत ' कद्दागया दे । 
यदि पाखण्ड शब्द का 'अर्थ फेबल चुरा ही दोता, तो दश- 
वेकालिक सूत्र में “ समण ” शब्द की व्याख्या करते हुए:-- 
प्पनड्टएर, अणगार, पासडे, चरय तावसे मिक्स ॥ 
परिवाइए ये समणे निर्गंध सेजण मुत्त ॥ 


श्रमण को, अशणगार, पाखण्डी, प्रव्लित, निम्न्ध, संजती 
आदि क्यों कहते ओर प्रश्न व्याकरण सूत्र में भी पाखण्टो 
को ब्रती क्‍यों कहा जाता ? 

#“पाखण्ड” नाम ब्रत का हैं। क्योंकि प्रत, पाप से रक्ता 
करता है । ब्रत से पाप का खण्डन द्वोतां है, इसलिए बह झत 
'आचार जिसमें हो, उसका नाम पाखरही है । 

पाखण्ड, धम और दम्भ दोनों का नाम है। प्राम, नगर 
ओर राष्ट्र में फैलनेवाले दम्भ को, अधर्म कहते हैं । बहू, दम्भ 
रुप पाखण्ड, अधर्म कहा जायगा । उसे कोई पाखण्ट-धर्म कैसे 


कष्ट सकता है? क्योंकि धस से रक्ा होती है और शर्म 
से नाश । 


यहाँ, पाखणड शब्द का शअथ पाप नहीं है, वल्कि लौकिक 
'तथा लोकोत्तर अ्तों का पालन है। गृहस्थाश्रम सें रहकर जो 


६ 
] 
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ब्रत पालन किये जाते हैं, उनका भी समावेश इसी सें होता है ॥ 
शास्त्र कहता हेः--- 
पगिही वासे वि सुच्यया” 
भर्थात--मृहस्थाश्रम में रहकर सुध्रत का पालन करता है उसे 
सुन्रती कहते हैं । ह 
ध्ृति आदि सदगुणों का पालन करनो भी सुत्रत कहा जाता: 
है। जैसे कहा हैः-- द 
'घृत सत्‌ पुरुष सुकता? 
जो सत्पुरुष टवति भादि नियमों का पालन करता है, उसका नाम' 
सुमती है । ढ 
चाहे जितनी विषत्तियां घेरें, किन्तु उदार-प्रकृति होने से जो 
सदाचार फो न त्यागे, उसे स॒त्रती कहा है। जिस जगह ये 
ज्यादा होंगे, वही श्रास, देश और नगर सुरक्षित होता है। नीति: 
में कहा हैेः--- 
ग्रिया न्‍्याय्याइत्रिमालिनमसुभन्लेप्यसुकरम , 
असन्तों नाम्यर्थ्या३ सुहृदपि न याच्यस्तनु घन; । 
विपध्यच्चे: स्थेयं, पदमनव्धियं च महतां, 
तर्ता केनोदिएं विपमेसासिधारात्रतामिदम ? ॥ 


अर्थात्‌-विपत्ति पढ़ने पर ऊंची जगह पर रहना और बड़े लोगों के 
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मार्ग से चलना । न्‍्यायानुकुल जीविका में प्रेम रखना, भाण निकछजाने 
'पर भी पाप-कर्म न करना । असजानों से किसी चीज के लिये याचना न 
करनी और थोड़े घनवाले मिश्र से भी नहीं सगना । यह बढ़ा ही कठिन 
असिधारा ब्त सज्जनों को किसने सिल्ललाया १ अथोच-भिना हो किसी के 
'मिखलाये ये सब गुण सजनों में स्वाभाविक ही दोते हैं । 
जिस समय, प्राम-पर्स, नगर-धर्म और राष्ट्र-धर्म इन 
'तीनों धर्मों का समुचित रूपेण पालन होता है, तब ब्रत-खरूप 
पाखण्ड धर्म की भी उत्पत्ति होतो है और इस घर के उदय द्वोने 
पर, ऐसे धर्म-शील महुष्य पेदा होते हैं, जो कठिन से कठिन 
ब्रतों का भलो भाँति पालन करके उच्च-आदश उपस्थित करते 
हैं।ये अतधारी, कष्ट में ऐसे घैयवान और अडिग होते हैं, 
जैसे-मेर । सब देश और सब जाति सें, ऐसे मनुष्य पैदा होते हैं, 
कि लाख कष्ट: होने पर भी धम न छोड़ें | ऐसे ही प्रवधारी--- 
मनुष्यों को सुत्नती कहा है । 


घसमं की जो सीमा महापुरुषों ने बांधी है, उसको छोड़कर 
संकट सें भी कुपथ पर च जाँय, यह सुन्नती का त्रत है । सुब्रती 
को न्याय-नृत्ति-प्रिय होती है । वह चाहे मूखों मर जाय, परन्तु 
उसे अन्याय कदापि प्रिय नहीं दो सकता । बड़े से बड़ा कष्ट 
पड़े, किन्तु अन्याय से पैदा किये हुए पैसे को वह कभी स्पर्श 
'तक न करेगा | | 
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: -आज, एक पेसे के लिये भी लोग मूठ बोलने को तैयार 
रहते हैं। सोचते हैं कि 'सामायक में वेठे, उतनी देर धर्म है, 
बाकी दूकान पर तो सव पाप द्वी पाप है!। इसी नीच-विचार 
से पाप होते हैं । ' 

जो मनुष्य सुत्रती हैं, वे आण-भद्ग होने पर भी सलिन . 
आचरण करने का विचार -तक नहीं करते। सुदर्शन श्रावक 
ने असन्नता-पूर्वक शूली पर चढ़: जाना स्वीकार कर लिया, किन्तु. 
अभयारानी की प्राथना स्वीकार नहीं की । श्रावक ही ऐसे होतें 
हैं, यह वात नहीं है । जोधपुर के राठोड़ हुर्गादास के चरित्र 
'को देखो । उसे औरद्जेब की वेगम गुलनार ने, दिल्‍ली का तख्त 
देने को लालच दिया, और प्राथना की कि मुझे अपनाओ | 
उसने यह भी कहा, कि यदि आप मुझे स्वीकार करें, वो में 
आज़ ही वादशाह को मार कर आपको दिल्ली का सम्राट बना दूँ; 
किन्तु दुरगोद्रास ने उत्तर दिया कि तू मेरी मां है!। जब 
शुलेनार ने अपने प्रलोभन को निष्फल होते देखा, तो उसने 
दूसरा मार्ग अहण किया। दटुगगौदास को डाटने लगी, कि 
प्यदि तुम मेरी प्राथना स्वीकार न करोगे, तो यह मेरा लड़का 
कामचरूश खड़ा हे, में अभी तुम्दारी गन कटवा दूँगी । 
हुगांदास ने कद्दा--मैं इसकी परवा नहीं करता, मुझे अपने 
आणों की अपेक्षा सदाचार अधिक प्रिय है ।” ऐसे मलुष्य को, 


श्र 


य - 
धममं-व्याख्या * 


श्रावक न होने पर भी ऐसी न्‍्यावदृति रखने के कारण, क्‍या 
न्‍्यायी पुरुष न कहेंगे 

जो मलुप्य सुन्नती है, वह अपने मिन्र से भी कभी 
याचना नहीं करता कि तू मुझे दे। उसका यहद्द बत्रत होता 
है, कि मित्र को देना चाहिए, उससे मांयना न चाहिए। यह 
वात दूसरी है, कि कष्ट सें देखकर मित्र स्व उन्हें कुछ दे ओर 
वे लेलें; किन्तु कठिन से कठिन कष्ट में पड़ कर भी सुत्रती, अपने: 

मुंह से किसी को यह न कहेंगे कि हमें कुछ दो । 

सारांश यह कि पाखण्ड शब्द का अर्थ है श्रत, और लौकिक 
तथा लोकोत्तर ब्रतों के घारण करने वाले मनुष्यों को पाखण्डी 
कहते है। जिस धर्म से ब्रत्तों का सुचार-रूप से पालन 
हो सके, उसे शाख्रकारों ने पाखए्ड-धम कहा | 


(23 


ह“- न उटु॑क्‍ब्तथ कु ह। ५ 
कुल-घसे 


छठ धम अभाव कुज्ञाचार रूपी धम । छुल धर्म उसको 

< कदनते मैं, मिसके पालन से कुल, पतित-अवस्था 

से निफल कर उप अवबस्था में प्रा हो। शबथवा यों कहें कि 
हुगुणां से निकल कर सदणुगों में स्थापित दी । 

जिम समय, देश में म्राम-धर्म, नगर-घर्म, राष्ट्रचम और पाखण्ड- 

ब्रम का अच्छी तरद पालन दोता है, तब कुल-धर्म की भी धृद्धि 

दोती है । या यो फट कि उस समय की श्रजा कुल-धर्म पालने 


'फुलन्धम फे दो भेद हैं, एक लौकिफ दूसरा लोकोत्तर । 
जिस धर्म' फे पालन से, बंश की उन्नति है और दुव्यवस्था 
मिटकर सदाचार की वृद्धि दो, कुल की ख्याति हो, उसे लौकिक 
कुल-धर्म कद्ते है । 

कद लोग कहते हैं कि सत्र-चारित्र-धर्म तो धर्म हैं, बाफी 
के सब धम, पाप हैं । उनसे पूछना चादिए, कि क्‍या अच्छे फामों 

। 
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द्वारा छुल को ऊँचा चढ़ाना भी पाप हैँ १ ओर चढ़ाना 
पाप है, तो क्या अधोगठि में ढालना धम हे ? 

लौकिक कुल्-धम के पालने वाले, एक-एक एसे-ऐस होते 
हैं, कि चाहे उनके आण चले जायं, किन्तु पृत्रजों के अच्छे 
व्यवहारों को नहीं छोड़ते। चाहे एक-एक अन्न के कण के 
लिये उन्हें तरसना पड़े, (किन्तु न तो कमी चोरी करेंगे ओर न 
कभी भू वोलेंगे | यह उच्चता उनमें केवल अपने कुत्ञ का धर्म 
पालने के ही कारण आती हें । 

एक सनुष्य छुल को ऊँचा करने तथा दूसरा-मनुष्य कु 
को नीचा करने का काम करता है। इन दोनों में कुछ अन्दर 
है, या दोनों ही वरावर हो जायंगे ९ 

“बहुत अन्तर हैः 

सृत्र-चारित्र-धर्म तो सम-दृष्टि होने पर आते हैं; किन्तु 
यदि किसी मलुष्य सें सृत्न-चारित्र-्धस का उदय न हुआ हो, तो 
क्या उसे कछुल-धर् का पालन न करना चाहिए ? नावा प्रकार 
के सछुट सहकर भी, जो मनुष्य कुल-धर्म की रक्षा के लिये 
कभी चोरी, व्यमिचारादि अधर्म नहीं करता, उसे इस कुल-धर्से 
के पालन के कारण जो पापी कहे उसकी बुद्धि के विषय में 
क्या कह 

कुल धर्स को पाप बतलाने वाले, कभी यह सोचने का कष्ट 


डेष | कुल-घर्म 
नहीं करते कि जो मनुष्य कुत्र-धर्म का ही पालन न करेगा, वह 
सूत्र-चारित्र-घम का पालन कब कर सकता है ? इसके अतिरिक्त 
जब कुल-ध्म ही नष्ट हो जायेगा,. तो सूच्न-चारित्र-घर्म टिकेगा 
किस पर ? 

कई आदमी यह दलील देते हैं, कि जिस काम की आज्ञा 
श्रिहन्त दें, वद धर्म है ओर जो काम अ्रिहन्त की आता में 
न दो, वह पाप में है | यह कद्दना भी सूत्र के नहीं जानने का 
परिणाम है । क्योंकि, भगवान की आज्ञा तो केवल समदृष्टि ही 
मानता है और कुल-धम तो समदृष्टि, मिथ्यान्दृष्टि आदि सभी 
पालते हैँ | भगवान की आज्ञा नहीं मानता है, तो क्‍या मिथ्या- 
दृष्टि के कुल-धम के अच्छे कार्य पापमय हो सकते हैं । 

“कदापि नहीं! 

अ्रतएव यह कह्दना मिथ्या है कि भगवान की शअ्राज्षा के 
प्सवा जो काय किये जायें, वे एकान्त पाप हैं । 

मेरा कोई शिष्य मेरी वात को न माने, तो में उसे क्या कहूँगा ? 

आज्ञा वाहर' 

किन्तु यदि बह मेरी आज्ञा से निकलकर भी शील का पालन 
ऋरता हो, तो क्या में उसे कुशीला कह सकता हैँ ९ 

“नहीं! 

इसी तरह अरिहन्त की आज्ञां तो केवल ज्ञान, दशन और 


खा 
का 
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चारित्र इन तीन की है। किन्तु जिसमें थे नीनों न हों, उसफें: 
अच्छे फाय भी पाप सानना फैंस उचित हैं ? 
भगवान, अरिहन्त में, फेबललान पाने के बाद, केचल 

लोकोत्तर-धर्म के पालन करने की ही 'आशा दी है। अब, 
तीथंकर छद्यस्थपने में गृहवास में रहते 7, तय लौकिक घर्म 
पालन करने की आता देते । किन्तु लौकिक तथा लोफोत्तर 
दोनों धर्मों का खरूप बतलाना छद्मस्थ और स्वत समी का 
आधार है | 

_ झछुल-धर्म के आचरण का अर्थ है, कुल को ईसा उठाना 
और अपने पृष॑जों के अच्छे से अच्छे सिद्धान्तों का डचितन्सप 
से पालन करना । सूत्र-चारित्र-धर्म का आधार भी फलं-धर्म 
साना गया है। क्योंकि शास्त्रों में आचाय्यों के गुण कहे हैं, 
'चहां भो 'जाइ सम्पन्न! 'छुल सम्पन्न' कहा है। प्तरव कुल- 
घर्म भी चारित्र-धर्म के अनुकूल माना गया हैं | 


गणु-ध्म 
गा णधम उस धर्म को कहते हैं, जिसे पालने की गण के 
प्रत्येक सभ्य पर जिम्मेदारी रहती है | 
गण' समृह को कहते: हैं, जिसे कुछ मनुष्यों ने निबलों की 
सहायता आदि के लिये वना लिया हो । जैसे नो लच्छी और 
नी मह्ी ऐसे अठारह राजाओं का एक गण बना ,था जो सदैव 
निमलों को सहायता करता था। 
गण-धम के पालन फरनेवालों का यह त्रत होता है, कि 
किसी भी देश या काल में, यदि सबला के द्वारा निबल सताये 
जाते हों, तो अपना तन, सन ओर धन खोकर भी उनकी रक्षा 
करना । - इसे दवी प्रजा सत्तात्मक राज्य भी कहते हैं. । 

, बहिलकुमार; केवल चेडा रांजा का दोद्दिता था, अठारद 
राजाओं का नहीं । परन्तु चेडा ने, गण के अठारहों राजा 
को एकत्रित करके, बहिलक्ुमार का “ क्रित्सा सुनाया कि, .यह., 
द्वार-द्वाथी देने को तग्नार है, परन्तु राज्य, में जैसे ,और ग्यारह, 
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भाइयों को दविस्सा मिला है, वेसे ही इसे भी हिस्सा मिलनाः 
चाहिए। यदि इसे हिस्सा न मिले, तो फिर केवल एक को ही 
राज्य मिल जाना चाहिए था। अन्य भाइयों को तो हिस्सा दिया 
गया और इसे नहीं दिया गया, यह अन्याय हैं। यदि वे हिस्सा 
देते हों, तो यह दार-द्यथी लौटाने को वैयार है और यदि वे 
हिस्सा न देते हों, तो यह भी हार-हाथी नहीं लौटा सकता ! 
ऐसी अवस्था में यदि आप लोग कहें, तो में इसको वहां भेजदू 
ओर नहीं तो कोणशिक का सामना करें| 

यहां मालूम होगा कि गण-घर्स का क्‍या महत्व हे प्रोर 
उसके पालनेवालों में कितनी दृढ़ता की आवश्यकता है। आज 
के लोग होते, तो कह देते कि किसका लेता और किसका 
देना । हार-हाथी या राज्य चुल्हे में पड़े, हम इस मगड़े सें: 
क्‍यों पड़े' ? किन्तु वे लोग ऐसे कुल में जन्मे थे, कुल-घ् के 
ऐसे पालने वाले और गण-घर्म के ऐसे म्मज्ञ थे, कि चाहे प्राण. 
चले जाय॑, परन्तु धंग्म न छोड़े । 

उन संब राजाओं ने उत्तर ' दिया, कि वहिलकुमार अथवाः 
हा।र-+हाथी को वहाँ भेजने की आवश्यकता नहीं है । उन्हें गण. 
की और से पहले सूचना दी जाबे, कि वे वहिलकुमार के साथ 
न्यांय करें, अथवा युद्ध के लिये तयार हो जायें। आप तथारी 
कीजिये, हंस भो आपका साथ देने को तयार हैं-। ह 


५ गण-धर्म 


इसका नाम गणधघम है। गणधर्म के ऐसे और भी 
बहुत से उदाहरण हे, कि चाहे मर गये, सर्वस्व नष्ट होगया, 
किन्तु अपने धर्म के पालन से विमुख नहीं हुए । 

यहां कोई यह शह्ठा कर सकता है, कि अच्छे काम का 
"नाम धर्म है, परन्तु यहां तो हार-हाथी न देने से संग्राम होगा 
ओर हार-हाथी दे देने से न होगा, ऐसी अवस्था में हार-हाथी 
न लौटाकर संग्राम की तैयारी की, यह धम कैस हुआ १ 

में आप लोगों से पूछता हैं, कि साधु की बन्दना के लिए 
राजा सेना लेकर आवबे और एक आदमी अकेला आवे, अब 
'जीव किस से ज्यादा मरे ! | 

राजा की सेना से? 

राजा परदेशी केशीश्रमण से खूब चची करके विना खमाये 
जाने लगा । तब केशीश्रमण ने उससे कहा कि राजा ! इतनी 
देर तक च्चा करने मे तुमने ' मुकसे बहुत-सी आड़ी-टेढ़ी 
बातें की और श्रन्त में विना क्षमा मांगे जाते हो, क्‍्यां यह 
साधु की अवज्ञा नहीं है ? राजा परदेशी ने “उत्तर दिया कि, 
मैं इस बात को जानता हूँ, किन्तु मेरी यह भावना नहीं है कि 
में आपको न खमाऊँ। मेरा विचार है, कि में परिवार सद्दितत 
'सेना लेकर आऊँ, तव आपको खमाऊँ । 
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सोचना चाहिंए, कि यदि राजा “अकेला द्वी. खमा जाता, 
तो जीव-हिंसा कम होती ओर सेना .लेकर खमाने आंवे, तो 
जीव-हिंसा ज्यादा हो । फिर संपरिवार सेना सहित खमाने 
आते में क्यां विशेषता है ? और जब परिवार तथा सेना के 
साथ आत्ते में ज्यादा हिंसा होने की सम्भावना थी, तो केशी- 
श्रमण ने यह क्‍यों नहीं कह दिया कि सपरिवार सेना सहित 
चन्दना करने आकर जीवों की विराधना करने की आवश्यकता 
नहीं है, यदि तुम्हें खमाना ही है, तो अकेले ही खमा जाओ ? 
इसका समाधानकारक उत्तर क्‍या होगा ९ | 

इस प्रश्न का मस्त विचारने से यह .मालम होता है, कि 
राजा के अकेले नहीं खमाने का तात्पर्य: यह है, कि . अकेले 
खमाने से चहुजन-संसाज पर धर्म -का अभाव नहीं पड़ता; और 
'सपरिवार सेना सहित आने से, वहुजल-समाज पर घम का 
असाधारण-प्रभाव पढ़ता है ।,इससे जैन धर्म की प्रसावना यानी 
जैन-धर्म का दिपाना होता है। इसी कारण केशी-श्रमण 
महाराज ने,:सेना-सहित वनन्‍्दना: करने आने का निपेध नदी 
किया और आने-ाने में बहुत . द्िन्द्रियादिक-प्राणियों की विरो- 
'घना दोने की :सम्भावना - अवश्य . है, अतएवं केशी- भ्रम 
महाराज ने ऐसी आज्ञा/भी न. दी, कि: -तुम. अवश्य संपरिवांर 
सेना सहित वन्दना को आना । केबल आरम्म को देखें और 
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उससे द्वोने वाले लाभ को न देखें, तो क्‍या यहद्द न्याय हो 
सकता हे १ 
त्तहीं 

राजा परदेशी मृर्ख नहीं था, वल्कि समझदार था। कभी 
चद मानलें, कि राजा को ज्ञान नहीं था, तो केशी भ्रमण को 
तो ज्ञान था ? यदि राजा का ऐसा करना उचित नहीं था, तो 
उन्दंनि राजा को निपेध क्‍यों नहीं किया ? इस पर से समम्भना 
चाहिए कि साधु, थापना-उधापना में न रहे, परन्तु जो वात 
उचित है, उस कैसे सनः करदे ? 

शव आप लोग प्रश्न करेंगे, कि राजा परदेशी की बात 
ते सूत्न-धर्म को है और यहां चर्चा हैं गशधम की। यदि 
लड़ाई हुई तो चहुत से मनुप्य मरेंगे, अतः हम इसे उचित 
कैसे मान लें ? इसका उत्तर यह है कि जैसे सूत्र धमम में राजा 
यदि अकेला द्वी बन्दना कर लेता, तो जनता तथा सेना पर 
उसका प्रभाव न पड़ता, ऐसे ही गण-धर्म में यदि गणधर्मी 
लोग यद्द कह देते कि हार-हाथी दे दो, तो लोग उन्हें डरपोक 
कहते या वीर ? 

“टरपोक! शी 

ओर यदि हार-हाथी- दे देते, तो संघ-धर्म का नाश होता. 

यथा उसकी रक्षा होती ९ 


घधमनव्याख्या धर 


'ताश होता! 

प्रत्येक मनुष्य इस बात को कहने लगता, कि जब त्तक 
सिर पर नहीं बीती, तक तक तो गणधर्म का स्वांग रचा और 
जब सिर पर आकर पडी, तब घर्म को छोड़ दिया | ऐसा कहने 
से गणधर्म तथा राजाओं को कलझ्ू लगता या नहीं ? और घ्म 
में से जब सत्य निकल जाता, तो धर्म का अपमान द्वोता 
या नहीं ? । 

जिस प्रकार राजा-परदेशी के सेना लेकर वन्दना करने 
आने से समकित-घधर्म को लाभ हुआ, उसी प्रकार इन लोगों" 
को हार-हाथी न देने से, गण-घर्म की रक्ा हुई । इस गण-घधर्म 
की रक्षा में, जितने मनुष्यों का वध हुआ- उन सब के भद्दान:- 
पाप का भागी कोरिक हुआ। क्योंकि उसी ने भूठी लड़ाई 
मचाई थी । इन लोगों ने, अन्याय के प्रतिकार के लिये जो" 
लडाई की थी, उसमें आरम्म तो अवश्य हुआ, किन्तु इन लोगों' 
ने अन्याय का पक्त नहीं लिया था, वल्कि न्याय का पक्ष 
लिया था । 

आरम्भ को धर्म हम भी नहीं कहते, परन्तु धर्म की रक्षा 
करना भी तो आंवश्यक है न ९ आरम्भ का नाम लेकर धम-- 
बुद्धि का लोप कर देनें से ही जैन-घर्म को लोग डरपोक सम-- 
भने लगे हें । 
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पहले के मनुष्य, इतने विचारशील और धम-पालन में 
ऐसे दृढ़ थे, कि युद्ध फरना खींकार कर लिया, किन्तु शरण में 
आये हुए को अपनी शरण में न रखना या उसे न्याय न दिलाना 
स्वीकार नहीं किया | जो मनुप्य, अपनी शरण में आये हुए को 
त्याग देते हैं, वे फायर हैं । जो उदार और धम्मौत्मा हैं, वे तो 
ध्पना सघंस्थ देकर भी शरणागत की रक्षा फरते हैं | 

इस युद्ध में जितने मनुष्यों का बध हुआ था, उन सब के. 
लिये कोरशिक को इसलिये जिम्मेदार ठहराया जाता है, कि 
उसने अन्याय का पक्त समथन करके युद्ध का बीजारोपण किया. 
था | जब उसे किसी प्रकार भी अन्याय का पक्ष छोड़ते न देखा,. ' 
तो विवश हो गणधर्मियों ने सत्य-पक्ष का समर्थन करके शरणा- 
गत की रक्षा एवम्‌ गण-धर्म पालनाथ युद्ध किया। चेड़ा तथा 
नौ मद्ठि और नौ-लच्छि समहष्टि थे और कोणिक यद्यपि पहले 
महावीर का भक्त था किन्तु युद्ध के समय अन्याय का पक्त-- 
पातो था | 

एक मनुष्य, यदि दुष्ट भाव से प्रेरित होकर एक कीड़ी 
फा भी घध करदे, तो वह पापी कहदलायगा, किन्तु यदि फोई चक्र- 
वर्ती-नरेश, अन्याय का विरोध करने के लिए अपनी चतुरज्ञ' 
सेना युद्धार्थ सजाता है, तो वह भी अपराधी नहीं कहलाता है ॥ 
इसका कारण यह है, कि सम्राट विवश होकर अन्‍्यांय-अत्या-- 
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'चौर का. विरोध करता है। यदि वह ऐसा न करे, तो समस्त देश 
-में अन्याय फैल जाय और धर्म का पालन होना असम्भव हो 
“जाय । दुसरी तरफ कीड़ी मारनेवाला, संकल्पजा हिंसा करता 
है, अतः वह अपराधी है । 
इसी प्रकार कोशिक ने जान चूक कर हिंसा की स्थित्ति 
उत्पन्न की ओर अन्याय का पक्त लिया, अतः यह निरफराध को 
मारने का पाप हुआ और गणधर्मियों ने केवल अन्याय दवान 
'की इच्छा से विवश हो युद्ध किया, अतः उनपर, अन्यायपूर्ण- 
“हिंसा की जिम्मेदारी नहीं डाली जा सकती । 





संघ-धम | 
पड घ-धर्म, उस धर्म का नाम है, जिसके पालन करने से - 
संघ्र के प्रत्यक मनुप्य की उन्नति हो । 
संघ-वर्म के दो भेद हैं । एक लौकिक संघ-धर्म और दस्तरा 
लोकात्तर-संच-धम | लीकिफ संघ-धर्म की व्याख्या करते हुए 
शात्र कहता है:--- 
तेघ धम्मों-गोष्टी सामाचार 
कअ्यांन--संव या सभा ४ नियमोपनियम । 
जाहिर-समाचार, जाहिर-सभा तथा जाहिर-संस्था, जिसमें 
सब का हक समझा जावे, सब की सुध्यत्रस्था का विचार हो और 
जिसके द्वारा सब्र उन्नत हों, ये सब भेद लौकिक संघ-धम में समा 
जाते हैं । 
लोगों की एसी धारणा हैं, कि जैन-घर्म अपूर्ण तथा 
अव्यावद्वारिक है। किन्तु यद छुछ तो उन लोगों की गलती है, 
जो जैन-धर्म का रहस्य सममे बिना केचल ऊपरी बातें देखकर 
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ऐसा कह डालते हैं. और प्रधात दोप आजकल के उन जैन- 
भाइयों का है, जो कायरों की सी वृत्ति रख कर इस वीरों के 
'धर्म को लजाते हैं । जैन-घर्म या जैन-शात्रों में सारे संसार के 
विचार भरे पड़े हैं । 
जाहिर-ससाचार, जाहिर-सभा तथा जाहिर-संस्था में, सारे 
संघ अथात्‌ सारी प्रजा का हित देखा जाता है। जिम धर्म में, 
हिन्दू, मुसलमान या ओर किसी एक ही समाज का हित विचारा 
'जाता हो, उसे कुलधर्म तो कह सकते हैं, किन्तु संघ धम नहीं 
'कह सकते | 
राष्ट्र का सम्पूण संघ-धर्म ठीक उसी प्रकार का है, जेसे 
'नेशनल कांग्रेस । ऐसे संघ-घर्म के अनुसार जो सभा या. संस्था 
स्थापित हो, उसमें समष्टि के विरुद्ध किसी व्यक्ति-विशेष के 
हानि लाभ के वास्ते, समष्टि के कानून का भा करना तथा 
अपने खाथ की. वात घुसेडकर समष्टि के अनुपकारी कामों को 
स्थान देना, संघ-धर्स का नाश करना है। यहां, केवल उन्हीं 
बातों का विचार होना उचित कहा जाता है, जो अधिफ से 
अधिक व्यक्तियों के लिए लाभभ्रद हो । जैसे अखिल-मभारतीय 
संघ अथोत्‌-ऑल-इण्डिया नेशनल-कांग्रेस ने निश्चित किया, कि 
'विलायती-व््र भारत सें न आने पावे । इस ठहराव से यद्यपि 
थोड़े से कपड़े के व्यापारियों की द्वानि है, तथ(पि करोड़ों गरोथों 
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उतारी कनफिए साजरन मर पसओत 


की हानि का विचार न क्रियाजावे, तो यह संघ-घर्म. की हानि 
है। अब, इस ठद्राव की अवहेलना फरके जो व्यापारी संघ- 
धर्म से छल-कपट करता है, वह संघ-धम फा नाश करता है| 
यदि निष्कपट भाव से संघ-धर्म का समुचित-रूपेण पालन किया 
जाय, तो संघ का वहुत-अधिक लाभ होने की सम्भावना हैं । 
बुद्धिमान मनुप्य, केवल अपने खाथ के लिये दुनिया का 
अहद्ठित नहीं चाहते । यह उदारता जह्दां के मनुष्यों में होती है, 
वहां के संघ फा अदिति कभी नहीं होने पाता। उदाहरणार्थ 
मान लीजिए, कि एक गांव के निवासी एकत्रित होकर नरेश से 
यह प्राथना करें, कि गायों के चरने के लिए फोई स्थान नहीं है, 
अतः एक मेदान गाचर-भूमि के लिए छोड़ दिया जाबे और उस 
मैदान की चराई या कर न लिया जावे । इस प्रार्थना के खीकार 
[हो जाने से, गांव के अधिक से अधिक मनुष्यों को लाभ पहुँच 
'ने की आशा हूँ । किन्तु यदि एक मलुप्य यह सोचकर, क्रि 
धाँंव के हानि-लाम से अपने को क्‍या मतलब है, तथा राजा का 
'पक्ष लेने पर राज्य में अपनी इज्जत हो जायगी और शायद कोई 
उपाधि भी मिलजाय; गांववालों की इस बात का विरोध करे 
अर्थात उनके उपायों को असफल करने फा प्रयत्न करे, तो 
'सममना चाहिए कि वह संघ-घर्म का नाश करनेवाला है । प्रजा 
के द्वित का ध्यान न रखकर राजा की तरफ होजाय और केवल 
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अपने साथ के लिये हजारों के गले कटवावे, यह एक साधारण-- 
गृहस्थ के लिये भी अनुचित है, तो बारह-ब्तत्थारी श्रावक, यह 
काय कर हां केस सकता ६ १ 

कुछ सज्जन, संघ-धर्म के संगठन और संघ-घर्म की रक्षा 
के लिये छिये जानेबाले कार्यों को. एकान्त-पाप कहते हैं; डिन्तु. 
जिस संघ-घर्म के पालन से मानव-समाज नोचकर्म छोड़ देता 
है और एसा होने से संसार के उप्थान के साथ-साथ सच-चारित 
धघस के पालन के लिये ज्ञेत्र तैयार होता है, कया उत्त संघ-धर्म 
को एकान्त पाप कहना उचित है ९ 

'नहीं! 

संघ-धर्म के पालन में, आरमन्भ-सम्तारम्भ अवश्य होते हैं, 
आर उन्हे आरम्भ समारस्भ सानना भी चाहिए; किन्तु आरम्भ 
समारस्म भो दो तरह के होते हैं | जैसे एक मनुप्य अपनो पत्री 
के लभ करे और दूसरा मनुष्य अपनी मां के लग्न करे | तम्म छे 
ठाट-बाट दोनों में होंगे, किन्तु क्या दोनों लग्न बराबर कहें जा 
खकते है, ९ 

कदाषि नहीं? 

खर्च दोनों विवाहों में होता है, किन्तु क्या दोतों खर्च एक 
समान्न हैं ९ 


दर 


नहीं 


४5 संघ धर्म 





छिम्मु यदि फोट मनुप्य दोनों को एफ समान कहें तो ९ 
ह अल फानों 
शो प्रकार आर्र्भ समारस्म फो सात फो सममना चाहिए। 
काम फे करने ने उन्नति होती ४ और साथ-साथ अनेक 
मसहान-पापों का प्रतिकार होता है, और दूसर के फरने से आरभ 
का भी पाप और उसके साथन्साथ अवनति तथा भद्दा-पापों को 
उइस्तेनना मिलसी 7।. घिस फाय के करने से उन्नांत हो या 
मौकिक-धर्म का पालन ही और मद्दान-पापों का श्रतिकार हों, 
उपके न फरने से भी अवबनति होती £ और मदान पाये कर्मों 
| इगैजना मिलती /। या जानते हुए भी, जा फरले योग्य 
फाम 2, हनोें पाप काकर भी नहीं करते 7, वे अपनी अवनति 
में: साथ-साथ पापों की य्रद्धि फरते । फरने योग्य फार्या फो 
शफान्म-पाप काट पर, लोग अपनी अवनति और पापों फी ब्रृद्धि 
ने करें, इसीलिय संम-धम फो स्थापना घीतोी ४ । 
यह, संयन्पर्म के लीकिफनपत्त के विपय में कुछ बतलाया 
गया है, अब लोकोसर संघ-धर्म के विपय में कुछ फटटते रे । 
लिस धर्म के पालन से, साधु-साध्वी क्रावक-श्राविका ऐसे 
ननुर्विध-संत्र फी उन्नत्ति हों, यद शोफोत्तर संप-घम है। लोफो 
सुर संय-भर्म में भी, व्यक्तिगत-लाम न देखकर, जिसस सारे संघ 


फो लाम हों, बद्ध वात देखनी शरीर करनी चादिए । 
४ 


घर्म-व्याख्या +० 


यदि कोई यह कहे, कि संघ-धर्म तो सूत्र और चारित्र-धर्म 
में वटगया, फिर यहाँ उसका अलग वर्णन क्यों किया ? तो 
उस का यद्द कथन गलत ्ट । सूत्र आर चारित्र-धर्स प्रथक्‌ू रद 
ओर संघ-धम प्रथक है। संघ-धर्म में, गृहस्थी और साधु इन 
के अलग-अलग कत्तेव्य वतलाय गये हे ![|. इसे दोनों फे कत्तेच्य 
यदि विभक्त न कर दिये जाय, तो संघ का चल सकना कठिन 
हो जाय । इस वात को, निन्नोक्त उदाहरण से स्पष्ट करते हैं । 

एक मनुष्य, कपड़े की दूकान करता है और दूसरा जवाहि- 
रात की । यद्यपि लौकिक-संघ का विचार करते समय, दोनों 
समान समझे जावेंगे, तथापि वे एक दूसरे का कार्य करने में 
असमर्थ हैं। यानी, यदि जौहदरी को कपड़े की और बजाज को 
जवाहिरात की दूकान पर बैठा दें, तो दोनों ही दूकानें नष्ट 
हो जावेंगी । 

इसी प्रकांर भृहस्थ और साधु मिलकर दी संच बनता है 
ओर सारे संघ का प्रश्न उपस्थित होने पर सब एक समान गिते 
जाते है, किन्तु जिस प्रकार जौहरी, वचजाज की और बजाज 
जोहरी की जवाबदारी नहीं सम्हाल सकते, उसी श्रकार साधु, 
आवक की ओर श्रावक, साधु की जवाबदारी भी पूरी नहीं कर 
सकते । यदि साधु की-जवाबदारी को श्रावक पर डाल हें, तो 


है 
चह निश्चय ही नष्ट हो जाय। जैसे एक बालक को जो दघ 


७ 


है धंघ-धर्म 


पीकर ही जीवित रह सकता है, यदि कोई साध्वी ऑचल 
पिलाने तो ? 

ई द्ोप लग 

किन्तु यदि कोई ग्रहस्थ-चाई यह कहकर, कि “साध्वी को 
बचा पिलाने में पाप लगता है, इसलिये में भी अपने बच्चे को 
दूध न पिलाऊंगो”, बालक को दूध न पिलाबे, तो आप लोग उसे 
क्या कहेंग । 

“तिदयी १5 क्‍ 

शात्र ने, श्रावकों के लिए पहल-अणुब्नत के पाँच अतिचार 
कहे ?। उनमें, भातपानी का विछोह करना भी एक. अत्तिचार 
है और साधु यदि किसी जानवर आदि को भात्-पानी दे, तो 
अ्रतिचार कहा है । अब यदि साधु का भार श्रावक्त पर डाल 
दिया जावे, ती श्रावक के धर्म का पालन कैसे हो सकता है ! 

कुछ लोग कद्दते हैं, कि बस यह सीख लेने से कि “जो काम 
साधु करें, वह धर्म ओर जो काम साधु न करें, वह्द पाप है” 
आवक समकित पाज़ाता हैँ #। उन्होंने अपनी समझ से इसी में 
सथ शा्रों का. सार भर दिया दै। किन्तु प्रत्येक को अपनी- 
अपनी जवाबदारी सममाये बिता, संघ-धम की कितनी ज्ञति होगी, 
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७ सेरद्रपन्थ सम्मदाय के साधुओं की यह प्ररूषणा वे । 
' “-चसम्पादक | ' 
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इस, बात को सोचने का उन्होंने कष्ट भी नहीं किया और न यह? 
विचार किया, कि आवक वे काम करके अपना श्वक-धर्म कैसे 
चला सकता है, जो केवल संसार-त्यांगी साधुओं के लिये ही 
निम्।ित किये गये हैं । 

एक साधारण घर में भो जब श्रत्येक-मनुप्य का प्रथकृ- 
पृथक कार्यक्रम रहता है, तो इतने वड़े संघ का काम, बिना 
विभाजित काय-प्रणाली के केसे चल सकता है ? मानलीजिये, 
कि एक साहकार के चार पृत्र-वधू हैं। एक फी गोदी में शिशु 
है, दूसरी गर्भवती है, तीसरी वाँक है. और चौथी नवोढ़ा है । 
अच, यदि सासू इत चारों के खान-पान, उठना-बैठना, काम-काज 
आदि को प्रथंक-प्रथक्‌ व्यवस्था न करके, सब्र को एक ही ढह्ूः 
से रखे, तो क्या हो ? 

“नुकसान होजाय” . 

साधुओं में भी कोई जिन-कलपी है, कोई स्थविर-कल्पी है, 
कोई रोगी है और कोई तपस्वी दे । इन सच का यदि वारीक- 
विचार से धर्म न वाँधा जाय, तो कद्ापि निर्वाह नहीं हो सकता। 
जब साधुओं में ही भीतरी-भेदों का बिना अलग-अलग घे 
वाँघे निवोह नहीं है, तो साथु ओर श्रावक का निवोह, एक-धर्म 
पालने से केसे हो सकता है ? साधुओं की आवश्यकताएँ, बहुत 
थोड़ी हैं और श्रावकों की वहुत-ब्यादा। यदि ऐसा न होता; 


५३ संवपर 
तो लोग, श्रावक से साधु बने ही क्यों ? इसीलिये बनते हैं. न, 
कि हमें आरन्भ-समारन्म में न पढ़ता पड़े ओर हमारी आवश्य- 
कताएँ कम से कम ों। यदि साधु और श्रावक का शक ही 
थम है, तो ऐसा कहने वालों ने दीक्षा क्यों ली ? श्रावक्र रहकर 
दी उस घम्म का पालन करत । साधु-श्रावक तो ओर बात हे, 
केंचल श्रावक-श्रावक को ही लीजिये। एक्क क्रावक ऐसा हे, 
कि अपने घर में अकेला दी है और ५-७ रुपये मासिक-व्यय 
से अपना निवौह्द कर सकता है। दूसरा श्रावक, राजा है और 
उप्तका बड़ा भारी परियार भी हैं । अजब, यदि अकेला रहनेवाला 
श्रावक कहे, कि जो में करता हूँ, घद्दी घमं है--अ्रथोौत्त ५-७ 
रंपये मासिक व्यय में ही घर-खर्च चलाना, यही धर्म है; इससे 
ज्यादा व्यय करनेबाला और शभितना आरम्म में करता हूँ, उससे 
ज्यादा आरम्म समारम्भ करनेवाला, श्रावक-धर्म नहीं पाल 
सकता; तो क्‍या उसके हिसाव से वह राजा १२ ब्रतधारी-प्रावक 
डो सकता है. ? । 
नहीं. ४ 

' शात्र ने, प्रत्येक कोटि के व्यक्ति के लिए प्रथक्‌ू-प्रथफ धर्म 
यांध दिया है। एक मनुष्य, सोलह-देशों का राजा होने पर भी 
चारहइ-ब्रत धारण कंरनेवाला श्रे-श्रावक दो सकता है. यदि 
शाखत्र-सम्मत और नीति-युक्त प्रत्येक काम को एकान्त-पाप बचलाया 


घम-व्याख्या ५ टे 


जाता है, तो यह संघ-धर्म की द्वानि करनी है। को ई भी 
उदार-वृत्तिवाला मलुध्य, ऐसी संकुचितता के कारण संघ में नहं। 
आसकता । 

उपरोक्त वातों से सिद्ध है, कि साधु का आचार भिन्न और 
श्रावक का आचार-धर्म मित्र है। जो लोग यह कहते हैं कि: 
साधु-क्रावक दोनों का एक ही आचार-धर्म है, वे भूल करते हैं | 

आजकल, संघध्म भी चक्षर में पढ़ा दै । संघ की समुचित 
व्यवस्था न होने के कारण, साधु अपनी जवाबदारी श्राचक्त पर 
ओर आवक अपनी जवावदारी साधु पर डालते हैं। जैसे पाठशाला 
चलाना, गुरुकुल खोलना, कायोलय की व्यवस्था करना, गोरा 
अथवा अनाथ-रक्षा का प्रवन्ध करना, आदि | यद्यपि ये सब 
चार्तें ऊँची-नीचों दया ओर परोपकार की अवश्य हैं, किन्तु 
यदि साधु इस प्रपच्च में पड़ें, ओर कहें कि हमारा काम शुरुकुल 
खुलवान का है, तो यह ठीक नहीं है । यदि यह कहाजाय, कि 
साधु उपकार न करें, तो फिर कोन करे १ तो में पूछता हूँ, कि 
जिनमें अनेक आरस्मादि क्रियाएँ करनी पड़तीं हैं ऐसे उपकार 
यदि साधु दी करने लग जायंगे, तो शावक लोग क्‍या करेंगे ९ 
जब भावर्कों को जिम्मेदारी का काम साधु ने ले लिया, तो क्‍या 
साधु के पञ्च-महात्रतों का पालन श्रवक करे ९ यदि श्रावक का 
काम साधु लेलें, तो श्रावंक तो पञ्च-महात्रतों को पूर्ण.रूप से 


ण संघ-घर्म 


पालन करने में असमथ हैं ही, अतः पञ्च-मद्दात्नत की तो इस 
तरह हानि हो होगी न ९ 

साधु होकर किसी को सलाह दे, कि अम्ुक संस्था को 

एक-हजार रुपये द दो, या ऐसा रपट न कहकर या कहें, कि 
रुपयों का मोह उत्तार दो या पुद्यलों का त्याग करदो । उस रुपये 
देने वाल को यह माछम नहीं है, कि इन रुपयों का क्‍या होगा: 
किन्तु उसने साधु के कहने स रुपया दे दिया । साधुजी ले रुपया 
दिलाया हैँ, अतः उसके दिसाव किताब ओर देख-रेख की 
जवाबदारी साधु की है। यदि संस्था में पोल चलो ओर उन 
रुपयों का अनुचित व्यय हुआ, तो इस विश्वासधात का पाप 
| थे, कक न्‍ीथ देनेवाल ७. 0 
साधु पर हैं । क्योंकि उनकी ही साख पर, देनेवाल ते रुपया दिया 
बे तर # न 
ह। और यदि साधुजी उन रूपयां का दिसाव किताब उस 
संस्था में खुद दी रखें, तो वे महा-त्रतधारी नहीं हो सकते । 
ऐसी दशा में साधु, किसी संस्था में रुपये देने को केसे कह 
बा 

सकता है १ 

वत्तेमानकाल की कई संस्थाओं में पोल चल रही है । 
खार्थ-त्यागी या लायक-मन॒प्यों की पहचान नहीं रद्दी: और जो 
उठा, वही संध्या स्थापित करने के लिये तयार हो जाता हे । 
ऐसे नये नये संस्था पैदा करने वालों की परीक्षा किये बिना ही, 
साधु लोग, उनसे नियम-विरुद्ध सहयोग करते और साधुपने 


धंर्त-ध्याख्या ५६ 


का हास करते हैं.। जैसे किसी साधु ने किसी से कहा; कि तुस 
अमुक कास में द्स हजार रुपये देदो । या यों स्प्ट न कहकर, 
किसी और तरीके से कहा और उससे दे दिये । साधु ने ये रुपये 
दिलाये हैं, अत: इन रुपयों के हिसाव किताब की जिम्मेदारी 
साधु की हुई न ? अब साधु उन रुपयों के ख् की देखरेख फेरे 
और दिसाब-कित्ताब ठीक रखे या साधुपंने का काम करे ९ 

जो काम श्रावक के करने थोग्य हें, वे आ्रावक को और 
जो साधु के करने योग्य हैं, वे साधु को करने चाहिएं । साधु, 
यदि श्रावक के काम करने लगे, अ्रथोत्‌ दिन भर रुपयों को 
चिन्ता करता रहे, तो वह आत्म-चिन्तंन क्या करेगा १ ऐसी 
देशा में उसका साधुपना केसे स्थिर रह सकता है ! 

जिसमें थोड़ा आरस्म और अधिक उपकार हो; ऐसे कार्य 
आ्रावक लोग सदा से करते आये हैं | जेसे केशीमहाराज ने, चित 
प्रधान से कहा था कि 'परदेशी राजा जब सेरे पाप आता दी नहीं, 
हे, तो में उपदेश किसे दूं ?! इससे मालूम होता है, कि. राजा- 
परदेशी को केशीमहाराज के पास लाना, श्रावरकों का कर्तव्य था, 
साधुओं का नहीं । यदि यह साधुओं का कतेव्य होता, तो केशी- 
महाराज ही किसी साधु को भेजकर उसे बुलाते [: किन्तु परदेशी 
राजा को चित-अधाने लाया था | सतलब यह फि साधु, साधुथों 
के योग्य और श्रावक, श्रावच्तों 'के योग्य कार्य करते “आये हैं । 
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मेरे इस कथन का तातय यह नहीं है, कि संघ में ऐसे 
कार्य अर्थात्‌ पाठशाला या गुरुकुल न हों, किन्तु मेरा कहना 
साधुओं से है, कि उन्हें इस पश्चायत में न पड़ना चाहिए | 
आवक को उपदेश दें देना साधु का काम है । जैसे केशीश्रमण 
'ने राजा परदेशी को श्रावक बनाने के वाद कहा था कि “राजा ! 
रमणीक से अरमणीक सत हो जाना ।! इस पर से परदेशी ने 
स्वयं राज्य के चार भाग करके, एक भाग को दान में लगाता 
प्रारम्भ कर दिया | यह था केशीमहाराज के उपदेश का ही 
परंणाम, परन्तु फेशीमदाराज ने स्पष्ट यह नहीं कहा, कि तुम 
शेसा करों । उपदेश देने पर, श्रावक खय्य॑ अपने कतेव्य को 
समम लेगा; साधुओं को स्पष्टीकरण या आम्रह करने की और 
आनकों के पीछे दवथ धोकर पड़जाने की, आवश्यकता नहीं है । 
जिसकी शक्ति होगी और जिसकी श्रद्धा होगी, वह अपने आप 
सत्र वातें सममकेंगा और उपकार करेगा । साधु, किसी को शमे 
में डाले, यह बहुत अनुचित है । 

. यदि कोई साधु यह कहे, कि श्रावक लोग व्यवस्था करते 
तथा संस्था चलाने में असमर्थ हैं, अत: यदि हम संस्था का 
सब्चालन न करें, तो कार्य केसे चले ? इसका उत्तर यह है कि 
थंदि वे इसी में संघ का कल्याण देखते हैं और अपने आप को 
चढ़ा व्यवस्थापक मानते हैं, तो साधुपना दृषित न करके, श्रावक- 
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पते में ये काय करें। फिर उनके विपय में कुछ कहने फो ही 
आवश्यकता न रहेगी। 

यह नियम जो विदरड रहा है, इसके जिम्मेदार श्रावक लॉग 
है। क्योंकि श्रावक लोग खयबं, ऐसे नियम-विरुद्ध काय करने 
वाले साधुओं की सहायता करते हैं । 

'साधु को पढ़ना तो पड़ता दी हूँ। यदि साधु लोग उच्चविद्या 
न पढ़ें, तो ज्ञान, दशन और चरित्र का महत्व सृ्खता में जायगा। 
यदि अशिक्षित रहने के कारण साधु लोग शाज्रों की शुद्ध व्या- 
ख्या या शाल्रपाठ का शुद्ध उच्चारण न कर सकें, तो भी धर्म 
की हानि द्वोने की सम्भावना रहती है। क्योंकि आज परिस्थिति 
बदल गई है ओर हमें अपना संघ टिकाना हैं । इसलिये साधुओं 
को सव शास्रों में निपुण होकर, जैन-धर्म में म्रखर ज्योति फेलाना 
आवश्यक है। किन्तु, साधु पढ़-लिखकर तैयार हुए और वे 
विचारें, कि 'सम्प्रदाय-बन्धन में बेंठे रहने पर हमको कौन 
सानेगा, इससे अलग हो जाना ही अच्छा है ।” ऐसा सोचकर 
एक साधु, सम्प्रदाय से अलग होगया और खच्छुन्दता के काम 
करने लगा । साधु को, अविनीत होने पर, आचार्य ने तो 
छोड़ दिया, किन्तु आचार्य के छोड़ देने पर, श्रावक्र लोग उस 
साधु-के सहायक वन गये और सम्भदाय-बन्धन न मानने या 
साधुपते के विरुद्ध आचरण करने पर भी उसे पूजते रहे, तो क्या 
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वह साधु, आचाय को पर्वा करेगा ? जो साधु, आज्ञा बाहर कर. 
दिया जाय, उसे श्रावक पूजते रहे, तो यह आचाय पद की जड़ 
काटनी है या नहीं ? यदि श्रावक लोगों को ऐसे काये करने दी 
हैं, तो यह उनकी खुशी की वात दे । किन्तु यह सदैव ध्यान रहे, 
कि ऐसे आज्ञा वाहर साधु के सहायक वन जाना, संघ-धर्म पर 
कुठाराघात करना हैं । जो शिष्य आज्ञा बाहर कर दिये गये हैं, 
उनके यदि श्रावक लोग सहायक बनते रहेंगे, तो फिर कोई भी 
शिप्य आज्ञा में नहीं रह सकता | प्रायः सभी खतन्‍्त्र होकर 
कहेंगे, कि इन साम्प्रदायिक वन्धनों की जरूरत नहीं दे | 

जो साधु, यह कद्दते हैं, कि हमें साम्प्रदायिक वन्धनों की 
जरूरत नहीं है, उनसे पूछना चाहिये, कि श्रापको जब साम्प्र- 
दायिक-चन्धनों की आवश्यकता प्रतीत नहीं होती, तो फिर 
मुंह-पती और वेश क्यों रखते हैं. ? इसका उत्तर इसी अथ में 
होगा, कि बिना मुंहपत्ती और वेश के हमारी पूजा कौन करे १ 
इसका यद्द मतलब हुआ, कि यह सुहफ्ती ओर वेश, केवल 
पुजाने या रुपया इकट्ठा करवाने के लिए दे, साधुपना पालने के 
लिए नहीं | इसके सिवा जिस सास्प्रदायिक-नबन्धन के पालन 
करने से ही संघ-घधर्म का'टिकाव होता है, उसी की आवश्यकता 
मातम न दे; तो फिर संघ में रहने की द्वी क्या आवश्यकता है 

साम्प्रदायिक-बन्धनों की अनावश्यकता बतलाना, यह संघ- 


धर्म व्याख्या ६० 


धरम के नाश का चिन्द्र है । यदि इसपर श्रावक विचार न करंगे, तो 
सब साधु खच्छन्द हो जावेंगे और अव्यवस्था तथा विश्व खलता 
'फेलजाने पर, न तो धंम का ही महत्व रहेगा; न आचाय पद फा 
'ही । जब कोई एक नियम न होगा ओर सभी खतन्‍्त्रतावादी हो 
जावेंगे, तो काम केप्त चलेगा ? यह वात आप ही लोग सोचे । 
नेशनल-कॉम्रेस का किया हुआ ठहराव, सारे भारतव 
का ठहराव है। यदि एक-एक मनुष्य उसमें दोप निकालने लगे, 
'तो यह काँम्रेस का अपमान है | प्रत्येक-व्यक्ति का यह कत्तंव्य 
है, कि वह कॉमेस के ठहराव का ठीक त्तौर से पालन करे। यदि 
इस बन्धन की जरूरत न समझकर, हर आदमी अपनी-अपनी 
इच्छा के अनुकूल खतन्त्रता हृ'डे, तो राष्ट्र-धर्म या संघ-घर्स 
का निवाद्द होना कठिन हो जाय । ठीक इसी प्रकार, लोकोत्तर- 
संघ को भी समझता चाहिए। उसमें भी संघ के नियमों के 
विरुद्ध जो च्यक्ति अपनी व्यक्तिगत-स्वतन्त्रता ढू'डता' है, बह 
संघ-धर्म- का नाशक है । अस्तु । : 
सूत्र-चारित्र-धम, प्रत्येक-व्यक्ति का अपना-अ्पना धर्स 
है; किन्तु संघ-घर्म तो सब का है। इस लिए पहले संघ-धर्म 
का ध्यान रखना पड़ता है। यदि संघ-धममे ने दागा, तो सूत्न- 
चारित्र-धर्म डी नष्ट हो जायगा। जैसे, एक मनुष्य, अपनी- 
संग्पत्ति की रक्षा तो करता:ही है, किन्तु निवास-प्राम न छुरजाय, 
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इस बात का भी ध्यान रखना आवश्यक है । क्योंकि यदि ग्राम. 
ही छुटगया, तो उसकी सम्पत्ति भी सुरक्षित नहीं रह सकेगी |. 
इसी प्रकार, सूत्र-चारित्र-यर्म और संघ-धम्म का सम्बन्ध है । 
सूत्र-चारित्र धर्म, एक मनुण्य की सम्पत्ति ओर संघ-घधर्स गांव 
भर की सम्पत्ति के समान है। यदि गांव की सम्पत्ति छुटी, तो 
एक मनुष्य अपनी सम्पत्ति केसे सुरक्तित रख सकता है ? इसौः 
त्तरद्द जो मनुष्य अपने व्यक्तिगत धम को सुरक्षित रखना चाहता, 
है, उसे संघ-धर्म की रक्षा का ध्यान पहले रखना चाहिए । 
संघ-धर्म का इतना अधिक भद्दत्व है, कि यदि साधु, 

विशिष्ट अभिम्रहादिक चारित्र-धर्म के सद्दायक किसी उत्त्कष्ट 
निजरा-धर्म की साधना कर रहा हो और उस समय संघ को 
उसकी जरूरत हो, तो उसे वह साधना छोड़कर संघ का काये करना 
चाहिए | इसके उदाहरण सें, भद्रत्राहु खासी की कथा देखिए | 
भद्रवाहु स्वामी, किसी समय एकान्त में योग साधन करते थे | 
इधर संघ में ऐसा विश्रह मचा, कि जब तक कोइ तेजरबी तथा, 
प्रभावशाली-पुरुप उसे शान्त न करे, तबतक उसका शान्त द्वाना 
असम्भव प्रतीत होने लगा । संघ ने मिलकर निश्चय किया, कि. 
भद्रवाहु स्वामी के बिना, विम्रह का समाधान न होगा । संध ने 
उनको घुलाने के लिए, सन्‍्तों को उनके पास भेजा, कि वे आकर 
संघ का विग्रद्द शान्त करें । रुन्तों ने, भद्रबाहु के पास जाकर 


धर्म-व्याण्या द्श्‌ 
'संघ का सन्देश कहा । सनन्‍्तां के मुंह से सारो कथा सुनकर, 
भद्रवाहु-स्वामी ने उत्तर दिया, कि इस समय में योग में लगा हूँ, 
चोग पूरा होने पर आऊँगा । 

सन्‍्तों ने लौटकर संघ को भद्रयाहुजो का उत्तर कद्दू सुनाया । 
उत्तर सुनकर, संघ के लोग बढ़े आत्य में पढ़े और सोननेलगे 
'कि आज आयाय के मन में यह क्या आई, छि उन्होंने फेंचल 
अपने कल्याण के लिए संघ की इस तरह उपेत्ता करदी । चढ़े 
सोच-विचार के वाद, उन्होंने सन्‍्तों को भद्टवाहजी के पास फिर 
भेजा और सन्‍्तों से वहाँ जाकर पृद्धा, कि संघ से यह निर्णय 
चाहा है, कि संघ का कार्य और योग, इन दोनों में बढ़ा कौन है 
'और छोटा कौन हैं ९ अर्थात्‌ आपका केबल अपने कल्याण के 
लिए थोग करना बड़ा काम है, था वहाँ चलकर समस्त-पंघ में 
फैले हुए चिप्रह को शान्त करना ? 

बह छुत्कर भद्गवाहु,स्वामी, अपना अमिम्रद अधूरा दीड़कर 
सब के पाथ आये और उहाँ आकर श्री-संध से क्षमा मांगी और 
कहा कि योग को अपेक्षा संध का कार्य विशेष महत्वपण है 
यह कहकर, संघ सें शान्ति स्थापित की । 

जो लोग यह विचार करते हू, कि भुके क्या अटकी जो 
दुस़रा का चिन्ता करू ९ मेरे घर में कुशल रहे ओर मरी कशल 


रहे, वाकी छुछ भी हो !! वे ऐसा विचारने वाले बढ़ी भूल करते 
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हैं । जिस प्राम या देश में इस किस्म के मनुष्य रहते हैं, बह 
प्राम या देश बिना गिरे नहीं रहता । भारत के मनुष्यों में, जबसे 
'ऐेसे विचार घुसे हैं, तमी से भारत, छिन्न-भिन्न हुआ है । अब 
'यह भावना पलटती दिखाई देत्ती है, सारा राष्ट्र एक हो रद्द है, 
इससे सम्मव है कि भारत की दशा सुधरे | 

आज, ज॑न-संघ में भी यह भावना घुसी हुई है, कि अपना 
क्या अटका ? सन्‍्त की सन्‍्त और शआ्रावक की श्रावक जानें। 
मतलब यह, कि संघ का कार्य करने के समय टालदल करते 
हैं। इधर-उधर चाहे समय दें, किन्तु संघ की उन्नति के कामों 
में ध्यान नहीं देते । इसीसे संघ का काम अपूर्ण है। संघ-कार्य 
'के महत्व को यदि लोग सममने लगें, तो बड़ा कल्याण हो । 
भगवान, ने, सदर्थर्मी का छेश मिटाकर शान्ति करदेने को मद्दा 
'निज़रा कहा हैं । 

भद्रवाहु-खामी यह विचार कर आये थे, कि जो संघ न 


। कफ. बीए) 


होता, तो में भद्रवाहु कैसे होता ? धर्म की रक्षा करनी अपनी 


ही रक्षा करनी है । किसी कवि ने कहा है:--- 
धर्म एवं हतों हन्ति, धम्मो रक्षाति राक्षितः । 
तस्माद्धमों न हन्तव्यों, मा वो धर्मो हतोउवर्धीत्‌ ॥ 
अर्थात--ज्ञों मनुष्य धर्म को नष्ट करता है, धर्म भी उसे नष्ट कर 
'डेला हैं ओर जो धर्म की रक्षा करता ह, उसकी अर्भ भी रक्षा करता है | 


धर्म-ब्याय्या द्ड 
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यह समझ्षकर, कि नष्ट किया हुआा धर्म हमें न नष्ट करदे, फर्भी धत् का 
नाथा न करना चाहिए । 
आज, संघ टुकड़ें-टुकड़े हो गया हैं । उसका संगठन 
करना सबका कर्तव्य है; किन्तु इस ओर परयोौत्त ध्यान नहीं 
दिया जाता । एक छोटा सा मण्डल, जिसके स्थापित हो जाने 
से हम सन्‍्तों को यह सुभीता हुआ, कि संघ का काय वह्‌ कर 
लेता है, उसकी कीमत बहुत लोग थआ्राज भी नहीं सममते शोर 
तटस्थ रहने में ही आनन्द मानते हैं। यह नहीं सोचते, कि. 
संघबल को एकत्रित करना कितना लाभप्रद है | 
सूय, इतना तपता है, फिर भी उससे आग क्‍यों नहीं: 
लगती १? इसका कारण यह है, कि उसकी किरण बिखरी हुई 
रहती हैं। किन्तु उन किरणों को, एक विशेष-प्रकार के कांच 
से एकत्रित करके, उसके नीचे रुई रखो, तो आग लग उठेगी। 
इसी प्रकार संघ-चल भी बिखरा हुआ है । जबतक यह एक- 
त्रित न किया जाय, तवतक संघ को किसी काय में सफलता 
मिलनी बहुत ही कठिन है । 
यों तो किसी चुरे काय को करने के लिये भो कुछ मनुष्य 
सम्प करके अपना एक संघ वनालेते हैं, किन्तु वह संघ-धर्म 
नहीं है, वह तो संघ-अधस है । संघ-धम, अच्छे कामों के: 
लिये बनाये जाने वाले संघ की संप्रहशक्ति को कह सकते हैं | 


६५ संघ-ध्म 


पाँच मनुष्यों की भी शक्ति एकत्रित हो जाय, तो उन पांच से 
पांच हजार हो सकते हैं और वढ़ते-चढते संसार में एक आदश 
शक्ति हो सकती है । 

दक्षिण-अफ्रिका में, भारतीयों को यूरोपियन लॉग फुटपाथ 
पर तक न चलने देते थे और रेलवे के फस्ट या सेकन्ड छास में 
येठे हुए भारतीयों को, उसी दर्ज का टिकिट द्वोने पर भी ज़वर- 
दत्ती उतार कर थढ छास में वेठा देते थे। घोड़ा-गाड़ी का टिकिट 
लेकर कोई भारतीय, गाड़ी में नहीं बेठ सकता था । गाड़ीवान के 
पास बाहर बैठने के लिये मजबूर किया जाता था । एकबार ऐसे 
दी मामले में गांधीजी ने घुरी तरह मार भी खाई है । परन्तु 
अकेले गांधीजी ने बिखरे हुए भारतीयों का संगठन किया, त्तो 
उन यूरोपियनों को मा्यम दो गया, कि हाँ, भारतीयों में भी कोई 
शक्ति हैं । इस संगठित शक्ति ने, भारतीयों पर होनेवाल अत्या- 
चारों का सत्याग्रह द्वारा प्रतिकार किया और भारतीयों पर लगाये 
गये तीन पौरढ के कर को भी बन्द करा दिया । 

आप लोग, संघ का संगठन करें, तो संघवल से कोई काम 
अशक्य न रहे । यदि आप लोग संघवल को .विचारें, ओर 
उसके महत्व को भलीमाँति समर्के तो कल्याण होने में संशय 
नरहे। 


७ 
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नामक दो पहदिये हैं। ये दोनों ही, जीद को 
' यहां कोई प्रश्व कर सकता है, कि जब सूत्र ओर चारित्र- , 
घर्म का इतना घनिष्ट सम्बन्ध है, तो इन दोनों का प्रचक-प्रथक 
चणत क्यों किया गया १ यह वात ठीक है, कि इन दोनों का 
वहुत घनिष्ठ सम्बन्ध हे, किन्तु इतनी घनिष्टता द्ोते हुए भी 
ये दोनों घ॒म प्रथक हैं। क्योंकि इन दोनों धर्मों के आचार 
अलग-अलग हैं। सूत्र-घम में प्रवृत्ति प्रधान है और चारिच- 
घम में निद्ृत्ति प्रधान है । 
सूत्र-धर्म, आवार और चारित्र-धर्स आधेय है। सूत्न-धर्म 
तो अकेला टिक सकता है, किन्तु चारित्र-घर्स, बिना सूत्र-घर्स 
के एक क्षण भी नहीं ठहर सकता। चारित्र-धर्म आने के पहले 
भुष्य में समकित आदि सूत्र-घरे आ सकते हैं, किन्तु सूत्न-धर्स 
के बिता, चारित्र-घ्स नहीं आ सकता । 


हम क र् 
७ सत्र चारत्र-चम 


कुछ लोग चारित्र-य्म को तो धम सानते हैं, किन्तु 
सूत्र-धर्म उनकी गिनती में ही नहीं है। सूत्र के तो केवल 
अचर पढ़ लेना ही पर्याप्त सममते हैं | किन्तु सूत्र-्घस का शाल्र 
में इतना महत्व वतलाया है, कि इसकीं यथाविधि आराधना 
करने से मनुष्य 'परित संसार! कर सकता है, अयीत्‌ संसार 
का उच्छेद कर सकता हे । यही नहीं, मोक्ष में भी सूत्र-धर्म 
यानी समकित-धर्म के थे आठ आठ आचार बतलाये हैं:--.- 


निस्संकिय, निर्केखिय, निव्ितियिच्छं, अमृदादेद्दीय । 
उबधूह, . गिरीकरण - वच्छलल, पभावणेछड्े ते॥ 


टीका--शझ्ठुनं साक्लितं-देश सत्र शब्भात्मकं तस्या भावों 
नेः शाद्षितं, एवं कांक्षणं कांक्षितं-युक्ति युक्तत्वाद हिंसाथ- 
गिवा यित्वाच शाक्योलुकादि दर्शनान्यपि सुन्दरास्ये वेत्यन्यान्य 
दर्शन अहात्मक तदमावों निष्कांज्षित॑, प्राग्यदुभयत्र विन्दलोपः, 
विचिकित्सा फल ग्रतिसन्देहों यथाक्रिमियतः छेंशस्य फले स्या- 
दुत नति ? तन्त्रन्यायेन विद: विज्ञा: तेंच तत्वत/ साधव 
एवं तम्जुगप्सा वा यधथा-क्रिममी यतयों मलादिरथदेहाः , 
प्रातकजलस्ताने हि के इव दोपः स्थादित्यादेका निन्‍दा तद- 
भाषों निविविकित्स निर्विजुगुप्स वा, आरपत्वाच्च सूत्र एवं पाटः 
“अमृढ/” ऋद्चिमत्कुवीर्थिक दर्शनेउप्यनवर्यातमेवास्मईशनमिति 


घंर्म-व्याख्या ६८. 
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मोह विराहितां सो चासों इश्श्रि वाद्धररूपा अमृढ हष्टि, स 
चाये. चतर्विधोंउप्य।न्तर आचारः, वाह्य त्वाह-- 

“उवबह' ।तिं, उपबंहरणमपवह-दंशनादि गुणानवितानाँ 
सलच्ध' जन्मानों यय॑ यक्त॑ च॑ं मवाहशानिदाभत्यादि वचोमिस्त- 
चद्गुण पारिवर्द्धन॑ सा प्‌ स्थिरकिरिणं व्‌ अभ्युपयम (त) धर्मा- 
नुछ्ठान॑ प्रति विषदितां स्थैयापादनमुपर्वृह्मास्थिरकिरणें, वत्सल- 
भावों वातसल्यं साधमि#%जनस्यभक्तपानादिनोंचित प्रतिपातिकररो? 
तन अभावता च-तथा स्वतथःत्राति हेतुचेशसु अवत्तना- 
त्मिक वात्सल्य प्रधावने, उपसंहार माह-अप्टैते दर्शन चारा 
भवन्तीतिशेषः, एमिरवाष्टमिराचार्यमाणस्यास्येक्त फल सम्पाद- 
कतेति भावः, एतच् ज्ञानाचारायपलक्ष्ं, यद्दा दशनसस्‍्यव यदा- 
चाराभिषान॑ तदस्येबोक्तन्यायन मुक्तिमार्य मूलत्व समर्थनार्थ 
मिति सत्रार्थी ॥ 

अथ--शह्ढठा करने को शद्धित कहते हैं। देश से या सब से 
शझ्का के अभाव को निःशक्छित कहते हैं। इच्छा करंने का 
नाम कांक्षित है। युक्तियुक्त होने से और अहिंसादि के प्रति 
पादक होने से बौद्ध-दशंन तथा ,उल्लककादि दर्शन भी अच्छे ही 
हैं, इस, अकार अन्य, दशीनों में जो उपादेय चुद्धि है, उसके 
अभाव को निष्कांज्षित. कहते हैं | विविकित्सा यात्री 'फल होगा 
था न होगा. ९! इस '्रकार संशय करना, अंथवा ये साघधु-लोग 


5६९ सूत्र-चारित्र-चर्म 


सलयुक्त देह होकर क्यों रहते हैं, यदि अधित-जल से ये स्नान 
करलें, तो कया दोष होगा?” इस प्रकार साधुओं की निन्‍्दा, 
विचिकित्सा है। उसके अभाव को, निर्मिचिकित्सा कहते हैं । 
धनधान अन्य-तीर्थों को देखकर भी, भेरा दशन उत्तम ही हे 

ऐसी मोह-रद्दित जिसकी बुद्धि है; वह अमृढ-दृष्टि कहज्ञाता है। 
थे चारों व्यवहार अन्तर-व्यवहार हें। अब वाह्म-व्यवहार कहे 
जाते हैं | उत्साह-वृद्धि का नाम्र उपदंद्या है | जैसे कि दशनादि- 
गुणों से युक्त पुरुषों के गुणों को यह कहकर बढ़ाना, कि “आपका 
जन्म सफल है, आप लोगों के सद्ृश पुरुषों के लिये यह काय 
उचित हूं दे इस प्रकार उसके उत्साह को बढ़ाना उपबृन्दा 
कहलाती है । ( स्थिरीकरण ) चअर्थात्‌-स्वीकार किये हुए धर्म के 
अनुप्ठान करने में विषाद करते हुए पुरुष को स्थिर बनाना, 
हिथिरी-करण कहलाता है | (वात्सल्य ) अपने सहर्मीजन को 
भात-पानी आदि उचित सहायता करना, वात्सल्य है .। 
'( प्रभावना ) अपने घम की उन्नति की चेष्टा में प्रवृत्ति होना, 
श्रभावना कहलाती है । ये आठ, दशन के आचार होते हैं । इन 
आठों का आचरण करनेवाला पुरुष, बतलाये हुए फल का 
सस्पादक होता है ।' यह (आचार) ज्ञानाचार आदि का भी उप- 
लक्षण हैं | अथवा दशनाचार ही मुक्ति-साग के मूल हैं, यह सम- 
थंन करने के लिये इन्हीं (दशनाचार) का कथन किया गया है + 


घर्मे-व्याय्या ७० 


उपरोक्त आठ आचार, सत्र-धर्म के हैं। इनमें सत्र से प्रथम 
आचार यह है, कि निःशह्ट बनो । इसका यह अर्थ है, कि जो 
मनुष्य श्रद्धा में या किसी और धार्मिक कार्य में सन्देद रखता 
है, वह निश्यय को नहीं पहुँच सकता । 

साहित्य में, संशय के लिये दो प्रकार की बाते कही गई 
हैं। एक स्थान पर कहा है:--- 

“न सेशय मनारुद्य बरी -सद्राणि पह्यात । 

अथाद्‌ू--जबतद् सनुष्य शद्ा पर आरोहण नहीं करता, त्तय् तक 
उसे अपना कल्यांण-सार्ग दिखाई नहीं देता । 

दूसरे स्थान पर कहा है:-- 

'सेशवात्मा विनश्यातिँ 

जरथांत--संशय करनेवाऊे का ज्ञानादि जांव्मा; नष्ट होजाता है । 

थे दो विरोधी वातें क्‍यों कही गई” ? यदि संशय खराद 
है, तो शार्रों में कई स्थान पर यह क्यों आया है, कि गौतसजी 
भगवान से कहते हैं कि 'जाय-संशय! अथौतृ-उन्हें सन्देह उत्पक्ष 
हुआ। ओर यदि संशय अच्छा है, तो शास्त्र में संशय को. 
समकित का दोप क्यों कहा गया है १ 

इसका समाधान यह है, कि जैसें-जिस मकान के सीचे 
उठ $ इसकी ऊंचाई, चीचाई या यद पिरनेवाला तो नहीं है, 
यह देख लेना तो हरण्क का कर्तव्य है दिन्तु फेवल "कहीं यह 
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मकान गिर पड़ा तो १! इस भय से व्याख्यान में सम्मिलित 
ही.न होना, उचित नहीं हे । इसी दृष्टान्त से, छुद्यस्थावस्था तक 
केवली की अ्रपेत्ता से कुछ विना जाना रहता ही है, उसको 
जानने के लिए संशय करना, चह संशय तो लाभदाता है, उसमें 
दोप नहीं; परन्तु जो पुरुष, भीतर ही भीतर संशय रख कर 
उसमें इबा रहता है, निर्णय नहीं करता, वह '“संशयात्मा- 
विनश्यति” का उद्ाहरणं बन जाता है। 

आप लोग जानते हैं, कि कभी-कभी रेल उलट जाती है, 
जहाज डव जाते हैं और उनमें वेठनेवालों की ज्ञति हो.-जाती है । 
किन्तु ऐसा सदेव नहीं होता, कभी हो जाता है । अब यदि कोई 
गृहस्थ यह सोचकर, कि रेल और जहाज में चेठनेवाले मर जाया 
करते हैं, कभी इनका उपयोग न करे, तो क्या उस्तकी यह शझ्टा 
उचित है ? 

नहा ह 
केवल आपत्ति के भय से दी किसी काम -से दर रहना, 
बुद्धिमत्ता .नहीं है। काय करते समय, द्वानि-लाभ का विचार 
अवश्य रखना चाहिये, किन्तु प्रारम्भ से ही किसी काम को 
'शक्का की दृष्टि से न देखना चाहिए। 

मनुष्य, निणयात्मकन्दष्टि से जितना अधिक तक करता 
है, उसे उतगा द्वी गदरा-रहस्य मिलता. है; किन्तु कोई मनुष्य 
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यही शह्का करके रहजाय, कि कौन जाने परमात्मा है यो नहीं १ 
या ये साधु हैं था नहीं, और इनके चताये उपायों से परमात्मपद 
मिलेगा या नही १ इत्यादि शक्काएं करके जो मनुप्य धर्म और 
ईश्वर पर विश्वास नहीं लाता; और श्तिक्षण अपने हृदय में शक्ल 
को स्थान दिये रहता है, उसका आत्मा, ज्ञान-दृष्टि से निश्चित 
ही नष्ट हो जाता है । 

कोई यह कहे, कि हम जैन-शाक्षों को सत्य सारने और 
उन पर शक्ल न करें, इसके लिए क्या प्रमाण है ९” यह प्रश्न 
बिलकुल ठीक है, किन्तु पाँच और पाँच कितमे होते हैं ? 

पद्स' 

ओर यदि कोई एम० ए पांस आदसी कहदे, कि ५ और 
५ ग्यारद होते हैं, तो क्या आप मानेंगे ९ 

'क्भी नहीं! | 

किन्तु वह फहे, कि में एम० ए० हूँ; अतः मेरी बात असाण 
है; तो आप उसे क्या उत्तर देंगे ? यही न. कि हमारा अनुभव 
है, इसलिये हमें अच्छी तरह विश्वास है, कि ५ और ५ दस 
ही दोते हैं। जो तुम हमें ग्यारह वतलाकर सम्देह में डाल रहे 
हो, यह बात हम कदापि स्वीकार सहीं कर सकते। तुम :खुद 
रशालती पर हो । ' 


जिसंप्रकार. ५ और ५ दस होते हैं, यह बात प्रत्येक-मनुष्य 
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जानता है, उसी प्रकार जैन-धर्म के सिद्धान्त भी सरलता-पूर्वक 
समझ में थ्रा सकते हैं और उनकी सत्यता भी चहुत जल्‍दी 
मारूम हो जाते है | अथीत लगभग सत्र बातें अपने अनुभव 
की ई । प्रत्यंक मनृप्य यह च्राव समझता है, कि जो धम हिंसा 
का प्रति-पादन करता है, वह धम, धम ही नहीं है। अब 
आप यह बताइये, कि जैन-धर्म हिंसा करा प्रतिपादन करता 
है या अहिंसा का ९ 

अहिंसा का! 

आप से यदि कोई मनुप्य धोखा देकर छुछ छीन ले, तो 
आप उसे धर्मी कहेंगे या श्रधर्मी ? 

अथर्मी! 

विना सीखे, केचल अनुभव स ही प्रत्येक-मनुप्य फट्द 
सकता है कि ऐसा करना अधर्म है। जेन-धम के सिद्धान्त 
भी, ऐसे ही अनुभव-सिद्ध हैं। उनकी सत्यता के लिये प्रमाण- 
देने की आवश्यकता नहीं है । 'अपने आत्मा फा अल्ुभव दी 
इसका प्रमाण है । 

यदि फोई यह कहे, कि “सिन्द्ोंने अहिंसा को धर्म बताया 
है, उनका बताया हुआ भूगोल-खगोल, आधुनिक भूगोल- 
खगोल से नहीं मिलता, फिर तुम उन्हें सवक्ष क्‍यों मानते हो !? 
यो इसका यह उत्तर है, कि हमने उन्हें भूगोल-खगोल रचने 
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के कारण, परमात्मा नहीं माना है, वल्कि “अहिंसा के फारण 
परमात्मा माना है। अब भूगोल-खगोल क्यों नहीं मिलता, 
इसके लिये हमारे पास कोई ऐसा साधन नहीं है, जिससे हम 
यह बतला सके, कि उन्होंने भूगोल-खगोल की रचना किस 
विशिष्ट-विचार से की है।. परन्तु अहिंसा का सिद्धान्त, जो 
अलुभव में सत्य और पूण कल्याणकारी है, उस पर से कह्द 
सकते है, कि अहिंसा सिद्धान्त को मानने वाले, कभी भूछठ 
नहीं बोल सकते । ई 
अहिसावादी, थोड़ा भी असत्य कहना, आत्मा का घात 
करना समझता है। पूर्ण अहिंसावादी, आत्मा का घात, जो 
हिंसा हे, केसे करेगा ९ अत: यह प्रश्न होता है, कि फिर 
उन्होंने जो भूगोल-खगोल रचा है, वह प्रचलित भूगोल-शास्तर 
के सन्मुख, सत्य क्‍यों नहीं प्रतीत होता ९? इसके लिये एक 
उदाहरण देते हैं:--- का हे 
हवा को थेली में भरकर, यदि सोना-चांदां तौलने के 
साथनों से तोले, तो हवा का कोई वजन मातम नहीं होता । 
किन्तु वेज्ञानिकों का कथन है, कि वायु में भो वजन है और 
नह चजन तोल सें आता है । . . हमें, हवा बिना वजन की सालस 
होती है, इसका फारण यह है, कि-हमारे पास उसे तौलने के 
साधन नहीं, .।. इसी प्रकार हमारा, भूगोल, जिसः सिद्धान्त पर 
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बताया ग़या दे, उसे सिद्ध करने के लिये हमारे पास उपयुक्त 
साधन नहीं हैं। यदि साघन होते, तो प्रमाणित किया जा 
सकता था, कि अमुक-सिद्धान्त पर इस भूगोल की रचना की 
गई है । ह ु क्‍ 
“हमारे यहां भूगोल में, चौदह राजलोक की स्थिति, पुरुषा- 
कार बताई हे। यदि, कोई-मनुष्य, इस लोक-स्थिति का प्रति- 
दिन - एक-एक घर्टा ध्यान: करे, तो छः महीने के वाद, वह 
स्वयं कहेगा, कि इसमें अपूव .आनन्द भरा हैँ। मुझे थोड़ा सा 
अल्ुभव है, शिर भी में कह सकता हूँ, कि इसमें वड़ा आनन्द 
दे, तो जो विशि्ठ-ल्ञानों हैं, उन्हें इस लोक-स्थिति के ध्यान से 
केसा आनन्द होता होगा ९ 

इससे सिद्ध है, कि डिन्होंने जेन-सिद्धान्त और जैेन- 
शास्त्रों को रचना की है, वें सवज्ञ थे। उत्तके कहे हुए प्रत्येक. 
शब्द में, वड़ा ग्रूढ़-रहस्य है!। यह वात दूसरी है, कि उनकीः 
सत्र वार्तें सममने में हमारी बुद्धि, असमर्थ है । 

, एक श्रश्न, , जो दुनियाँ उठाती है, वह यह है, कि यदि 
अहिंसा कल्याणं करनेवाली हैं, तो जैनों की अवनति क्यों हो: 
रही हे ? वात है तो सत्य । क्योंकि अवनति वास्तव में हो रही 
है। जिस भारत, में अहिंसा के पालनेवाले बहुत हैं, चाहे और 
-चातों. में भेद दो, किन्तु शेव, वेष्णव आदि ख़ब ने ,“अहिंसा 
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परमो धर्म” साना है-ठस भारत की आज अ्वनत्ति क्यों है ? 
इसका उत्तर यह है, कि अहिंसाधम कत्तेव्यमय हैँ । इसका पूरा 
पालन करने वाले थोड़े वर्कर नाम मात्र को हैं। अ्रद्दिसा-धर्म 
का पालन करना वीरों का काम है और शअ्ञाज, भलुष्यों में उर 
घुसा हुआ है । जो मलुप्य डरनेवाला है, वद अहद्िसा-घम 
का पालन कदापि नहीं कर सकता । लोग, केवल नाम के 
'अहिंसावादी वन जावें किन्तु उसका पालन न करें ओर कूड़-कपट 
'में पड़ें, तो यह अदिसा-धर्म का पालन नहीं कहा जा सकता 
ओर यह निश्चित है, कि जब तक मनुष्य भली-भांति अद्दिंसा का 
'पालन करना नहीं सोंखतते, तव तक उन्नति कदापि नहीं हो 
सकती । 

-. यहां, कोई यह शक्का कर सकता है, कि जब त्रिना अहिंसा 
'का सिद्धान्त पाले उन्नति नहीं हो सकती, तो यूरोप की उन्नति 
हिंसा करते हुए भी क्‍यों है ? किन्तु यूरोप की यह दिखाऊ 
भोतिक-उन्नति, वास्तविक उन्नति नहीं, वल्क्ि भयद्भुर रोग है। 
भारतवर्ष में, अहिंसा का. जितना संस्कार आज -शेष है, . उसके 
प्रभाव से जैसी अच्छी बातें अधिकतर भारतीयों में - हैं, बैसी 
'संसार में ओर कहीं .नहीं हैं ।. भारतवर्ष के केवल पंति-पत्नी 
धर्म को द्वी लीजिये । इसके मुकाबले. में अमेरीका का पति-पत्ली 
भर 'कितना गिरा हुआ-है, यह देखना ताहिए। सुना गया. है 
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कि अमेरीका में प्रायः ९५ प्रतिशत विवाहनसम्बन्ध ' दूट जाते 
है | इसके अतिरिक्त भारतवप आज भी गरीब मनुष्यों को जैसा 
सुख दे सकता है, उतने प्रमाण में वहां के गरीबों को सुख नहीं 
मिलता । में घाटकोपर ( बम्बइ ) में था, तब सुना था 
कि मारत के एक अमेरिका गये हुए सजन का पत्र आया हे, 
उसमें उन्होंने लिखा छ्ले कि अमेरिका के निम्न श्रेणी के मनुष्यों 
की श्राथिक-स्थिति, निम्न-श्रेणी के भारतीयों की अ्रपेत्ता बहुत 
थुरी हं.। यहां के गरीब प्रायः अखबार तक आओढ़ने विदाने के 
काम में लेते हैं । 

कुछ ममुप्य तो अरबपति हैं ओर कुछ ऐसे हैं, जिन्हें ओढ़ने-- 
थ्रिछाने को भी नहीं मिलता, इसे सुधार या उन्नति कहना उचित 
नहीं है । अत्येक प्राणी को अपने आत्मा के समान सममझकर 
कूडू-कपट न करे, यह वास्तविक-उन्नति है। यदि यह कह्दा 
जाय, कि वह वैपम्य हो वास्तविक उन्नति है, अर्थात्‌ गरीबों के- 
जीवन-मरण का विचार न करके, प्रत्येक सम्भव उपाय “से 
धन दझींचकर तिजोरी भर लेना ही उन्नति है, तो यह भी मानना 
पड़ेगा, कवि जो मनुप्य दगो करके घन एकत्रित करता है, वह 
भी उन्नति कर रहा है | किन्तु इस तरह दगा-फटका करके धन 
छोनने को उन्नति मानना, उन्नति का अरथ नहीं सममाना है | 
एक अहिसावादी, चाहे मरजाय, किन्तु अन्याय-पूबेक किसी 
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को धन या प्राग दृरण नहीं करता .ओऔर एक दूसरा मलुष्य, 
/किसी को मारकर अपना मतलब सिद्ध करे, इन दोनों में आप 
उन्नत किसे सममते हैं ? 

अहिंसावादी को ह 

अहिंसा-धर्म का रहस्य ठीक-ठीक न सममते, अथवा 
अहिंसावादी कदलाकर भी बुरे काये करने से, अवनति न हो, 
तो क्‍या उन्नति हो ? आज, सन्दिरों, तीथाँ और घम-स्थानों: 
में, धम के नाम पर कहीं-कहीं जो अत्याचार हो रहे हैं, क्‍या 
इन सब कुक्मों का फल मिले बिना रहेगा ? भारतवपष, आज 
अपने कर्मों से ही अवनति के गढ़े में गिरता जा रहा है.। 'अव- 
'तक, मनुष्यों में जो सत्य, शील आदि गुणों का कुछ अंश 
शेषर है, वह सब पूवजों के प्रताप से ही.है। आज तो फेचल 
'पूवजों की एकत्रित की हुई घर्म-सम्पत्ति को व्यय कर रहे हें 
कुछ नया कम कर उसमें नहीं जोड़ते | आज भी जितने मनुष्य 
अ्हिंसापालन का तप, जितने प्रमाण में करते हैं, उत्तने प्रमाण 
में वे संसार को कल्याण-मार्य पर लगाते और विष्नों को दूर 
ऋटाते हैं । 

कोई यह कहे, कि जैन-धर्म में दो प्रकार की अहिंसा 
की व्याख्या क्यों मिलती है ९ जैसे दूसरा पक्ष कहता है, कि 
“न मारना तो अहिंसा है, किन्तु किसी मरते जीव को बचाना 
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पाप है,” यद्द कौनसा न्याय है ? इसका उत्तर यद्द है, कि जिनको 
अहिसा का अथ मारम नहीं है, वे चाहे जो कहें, किन्तु यह वात 
डुनिया जानती है, क्रि अहिंसा शब्द हिंसा का विरोधी है । 
जिसमें हिंसा का विरोध हो, वह अ्रद्विंसा है और जिसमें अहिंसा 
का विरोध हो, वह दिंसा है । मान लीजिए, कि एक मनुष्य दूसरे 
निरपराधी-महप्य को तलवार से मार रहा है । अब एक तीसरे 
मनुष्य ने उपदेशादि से उसे रोका, तो यह हिंसा का विरोध 
हुआ न 

ध्ह् नै | 

यह वात पहले द्वो कह्दी जा चुकी है, कि हिंसा का विरोध 
श्रहिंसा हैँ । श्रतः जो मनुप्य दिंसा रोकता है, अर्थात्‌ हिंसा का 
विरोध करता है वह निश्चित द्वी श्रहिंसक है | कोई भी घुद्धिमान- 
मनुप्य यह वात नहीं कद्ट सकता, कि रक्षा करनेवाला द्िंसक 
या पापी है । 

रावण, सीता का शील दरण करने को तथार था, और 
विभीपण ने उसे रोका, तो कुशीला कोन दे ? 

गरिवरण 

ओर विभीपण ९ 

“शीलवान दे 

यदि कोई मनुप्य यह कहने लगे, कि सीता का शील 
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बचाने फे कारण विभीपण कुशीला हो गया, वो क्‍या उसका यह 
कहना न्याय है ९ 
“नहीं! 

. जब्र ऐसा है, तो जो मनुष्य मत सार! कहता है, उसे: 

हिंसक बताना क्या उचित हे १ 
नहीं 
जो मनुष्य अहिंसा का यह अथ करते हैं, कि केवल 

न मारना अहिंसा है, बचाना हिंसा है, वे गलतो करते हैं |. 
अहिंसाधस, संसार का सर्वोत्तम-धर्म है । यह बिलकुल खाभाविक 
ओर आत्मानुभव से सिद्ध धमं हे। इसमें सन्देद् करने को 
गुजायश ही नहीं है ! 

सारांश यह, कि अत्येक वांत को देख लेना चाहिये किः 
वह कहां तक सत्य है। सन्देहादि, निर्णयात्मक बुद्धि से दृर 
कर लेने चाहिएँ; किन्तु ऐसे सन्देह न करने चाहिएँ, कि “न 
मारूम धर्म नाम की कोई चीज हे या नहीं ! अथवा अच्छे कार्यों 
का फल मिलेगा या नहीं | या इश्वर हैं या नहीं ! किंवा साधु 
के पास जाने से लाभ होगा कि नहीं |!” आदि। जो मनुष्य 
इस प्रकार के सन्देह करता है, उसका आत्मा ज्ञान-इृष्टि से 
नष्ट हो जाता है और जो निर्णयात्मक-बुद्धि से अपनी शक्लाओं 
का निवारण करता है, वह भद्र-कल्याण-सा्ग पाता है|. 
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' . इच्छा करने का नाम कांत्ता है। अन्य .घरम . का दर्शन 
या धार्मिक-क्रिया देख कर,ः उसे भ्रहदण करने की इच्छा का नाम 
कांक्षा है। अन्य धर्मावलम्बी भी अहिंसा को घर्म कहते हैं 
आओर कई पक बातें उनकी युक्तियुक्त भी हैं, अतएव . में अपने 
घर को छोड़ कर उनका घम धारण करूँ तो क्‍या द्वानि है ? 
इस प्रकार अन्य दशरनों के भ्रति जो उपादेय-सुद्धि द्वोती है, उसको 
कांक्षा फदते हैं | ऐसी उपादेय-बुद्धि न रखने का नाम, निकीक्षित- 
बुद्धि है । 
समदृष्टि को निर्काक्षी होना आवश्यक है। क्योंकि यद्यपि 
ऊपर से बौद्धादि दर्शत्ों की बहुत सी वातें जैन-दर्शन के समान 
दिखाई देती हैं, किन्तु पूर्वापर विरुद्ध होने से उनकी वे वातें 
यथाय-सत्य नहीं हैं। समदष्टि को स्चज्ञ प्रणीत घस के सिवा, 
 अस॒र्वज्ञों के कथन किये हुए दशनों की कांा करना कैसे उचित 
हो सकता है? अतः निर्काक्षा, समकित का आचार मानी 
गई है । 
विचिकित्सा, यानी फल के प्रति सन्देह करना। कोई 
मनुष्य यह सोचे, कि "में घर्म पालने में इतना परिश्रम कर रहा 
हैँ, इसका फल मिलेगा या न मिलेगा ! अथवा ये साधु लोग 
अपनी देह मैली क्‍यों रखते हैं ९. -यदि श्रचितजल से स्नान 


करलें, तो क़्या दोष होगा ? इस प्रकार के विचार करके साधु- 
द्‌ 
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लोगों की: निन्‍दा करना, यह प्रिचिकिध्सा है |. .विचिकित्सा के 
अभ्राव.को, निर्विचिकरित्सा कहते हैं ।.. के 
नन्‍्य घम्नविलम्बियों को ऋद्धि-पम्पन्न देखकर भी जिसके 

भेन में .ऐसा व्यासमोह पेदा न हो, कि “यह ऋद्धि सम्पन्न हैं, 
इससे इसका-धम श्रेष्ठ है ओर में अल्प्रऋद्धि हैँ, इसलिये मेरा 
धरम कनि्ट है” यह अमूद-दृष्टि नामक समकित का आचार है .। 
“४ अमूढ-दृष्टि का एक -अथ यह और है । 

किसी को बाहरी सिद्धि देखकर, जो मनुष्य हृदय में यह 
विचार लाता है, .कि “ये गुरु तो चमत्कार नहीं दिखलाते और 
उसत धर्म के गुरु चमत्कार दिखलाते हैं,” वह मृढ-दृष्ट 
ऐसी मूढ़-टप्टि न रखना अमूढ-दृष्टि आचार है । 

' उपरोक्त चार आचार, आन्तरिक हैं । यानी हृदय से होने 
चाले आंचार हैं। अब वाह्याचार अथौत बाहरी आचारों का 
वरणन किया जाता है । का 

किसी के धासिक-उत्साह को बढ़ाने का नाम उपबृ'हा है।। 
जैसें--कि दशनादि: उत्तम. गुणों से युक्त पुरुषों के शुणों को 
यह कहकर बढ़ाना, कि. “आपका जन्मे. सफल है, आप 
लोगों के सहश पुरुषों के 'लिये- ऐसे कार्य ही उचित. हैं.।! 
उकार उनके * उत्साह को वृद्धि के 'लिये उन्हें सर हना, उपच्र हा 
करना है। । 7. - *+ “४ 
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स्वीकार किये हुए सत्य-धर्म के पालन करने सें विषाद करते 
हुए, यानी .डांवाडोल द्वोते.हुए पुरुष को स्थिर बनाना, इसका 
नास स्थिरोकरण है। स्थिर करना, दो प्रकार से होता है। 
. एक तो, धर्म से डिगनेवाले को उपदेश देकर स्थिर करना और 
'दूसरा, असहाय को सहायता देकर स्थिर करना । 
कोइ यह कद्द सकता है, कि अंसहाय को सहायता देने में 
तो कई आरम्भ होना सम्भव हे, परन्तु आरम्भ को समदृष्ट्रि 
आरम्भ सानता है, तथापि सद्दायता के द्वारा जो पुरुष थस में 
स्थिर हुआ, चह तो महान्समक्तित का आचार ही है । उसमें 
कोई पाप नहीं, चटिकि धर्म है। किसी को स्थिर करना सम- 
कित का आचार है ओर ऐसा करने से घम की वृद्धि होती है 4 
वात्सल्य में, वड़ा गम्भीर विचार है। जैसे--एक श्रोवक 
के लड़की हुई ओर उसने यह सोचा, कि - इसका बिवाह तो 
करना है, किन्तु इसका थदि किसी सहूधर्मी से विधाह् हो जाय 
तो अच्छा हो । क्योंकि, जो धरम मिलना कठिन है और जिस- 
पर श्रद्धां होने से मुके आलोकिक-आनन्द मिलता है, बेसा ही 
आनन्द इसे मिले और घम की ओर इसकी रुचि बढ़ती रहे ।? 
यह वात्सल्य गुण है। कोई चीज वाज़ार से खदीदनो है, 
किन्तु वह सहर्मी की ही ढहुकान से ली। 'अथवा एक नौकर 
रखना है, तो सहधर्मी को दी रखा और यहं विचारा .क्ि “बह 
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संहंधर्भी है, अतेः नौकर का नौकर हो जावेगा और धर्म सह- 
यता भी मिलेगी । यह वात्सट्यता है। इसीलिये विवाह्मदि 
सम्बन्ध में भी, सहधर्मी-बात्सल्य का विचार हो सकता है। 
जहां भिन्न विचारनेवाले, भिन्न धर्मोवलम्त्री पति-पत्नी या खामी- 
सेवक दवोते हैं, वहां वहुधा विचारों की असमता होठी दे और 
उसका परिणाम किसी-किसी समय बड़ा भयह्वर होता है | अत- 
एवं समान धमंवाले से सम्बन्ध रखने में, समकितादि गुशों की 
बूद्धि होना सम्भव है। सारांश यह, कि अपने सहधर्भी मनुष्य 
को देखकर प्रेम हो और उसकी भात-पान्ती आदि से उचित सहा- 
यता की जावे, इसका नास वात्सल्य है। यह भी समकित का 
आचार है | 


वात्सल्यशुण बहुत बड़ा है। इसका जितना विचार फिया 
जाय, उतना ही थोड़ा है । कर "2 


.. अपने धरने की उन्नति की चेट्टा में प्रव्नत्ति होना, प्रभावना 
कहलाती है। अथवा यों कहना चाहिए, कि जिस कार्य के 
करने से जैन-धर्म देदीप्यमान हो, उसे प्रभावना कहते हैं । 


सुना जाता है, कि पहले करोड़ों जैनी थे। ये लोग तल- 
तार के बल्पर या डरा घसकाकर जैनी नहीं बनाए गये थे, 
किन्तु उस समय के जैनियों के वात्सल्य और प्रभावना गुण से 
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भ्मावित होकर, अन्य -घमोवलम्बी लोग भी जैन .घमौनुयायी 
दोकर, जैन घम का पालन करने लगे थे। आज भी यदि 
जैन कदे जाने वाले भाई, अपने चरित्र को ऊँचा रखें और 
चात्सल्य तथा प्रभावना गुण को बढ़ावें, तो संसार पर जैन घमम 
का प्रभाव अवश्यमेव पढ़े। यदि जेनी भाई, अपने आचार- 
विचार को शुद्ध रखें और श्रन्य लोगों से सहानुभूति प्रणं व्यव- 
दार कर, तो लोग निश्चित ही जैन-धर्म फी और आकपित होंगे, 
निससे तीयहूरों का मार्म दीपेगा । इसी वास्ते सूत्र टाणाहृ 
के चौथे ठाणे में कहा है, कि प्रवचन-प्रभावना के वास्ते, पांत्र- 
पात्र दोनों को दान दनेवाला दाता तीसरे भ्त का दातार है ।- 
इससे स्पष्ट है, कि अपात्न को दान देने से भी तीथंछुर के मार्ग 
की प्रभावना होती हैं। 'अथाोत दान-पुण्य के प्रभाव से, अपात्र 
यानी सृत्र-चारित्र-धर्म से विद्दीन, जो सामान्य प्रकृति का मनुष्य 
है, उसे भी दान-यानी सद्दायता देकर जेन-धर्म का अनुयायी 
बनाना, तीथद्वर के मांग को दिपाना है और तीर्थद्वुर फ॑ मार्ग 
को दिपाने का, शा्ों में उत्कृष्ट से उत्कृष्ट फल यह बतांया है, 
कि तीयद्वर पद को प्राप्ति होती है। यह भी देखा जाता है, 
कि क्रिसी अन्ये, छले, लंगड़े, असद्दाय को पात्र का विचार न 
करके दान देने से, संसार पर जैन-धर्म का प्रभाव पड़ता है । 
यह प्रभाव पढ़ना भी, जैन-धर्म की प्रभावना है । 
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जो मनुष्य, दान देने को पाप कहते हैं, समझना चाहिए: 
कि उन्होंने प्रवचन-प्रभावना का अर्थ ही नहीं समझता है । 

ये आठ आंचारं सूत्र-धर्म के हैं। इन आठों का' आचरण 
करनेवांला पुंरुष, बतलाये हुए फल का सम्पादक होता है । यद्दी 
आठ आर्चार चारित्र-पर्म के भी उपलक्षक हैं । इन्हीं के पालन 
करेने से, चारित्र-धर्म की उत्पत्ति होती है ।। अथवा यों कहना 
चाहिए, कि यही अआठ आचार सुक्ति-माग के मूल हैं । - 

चारित्र-धर्म के दो भेद हैं। देश चारित्र-धस और सब- 
चारित्र-धर्म | श्रावक के लिए एकदेशीय चारित्र-धर्म तथा साधु 


के लिये सम्पूर्ण चारित्र-धर्म के पालन करने की व्यवस्था शाश्नों: 
में दो गई है । 
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चारित्र-धर्म की व्याख्या के विषय में, जैन साहित्य विस्तीण रूप से 
उपलब्ध है, ऐसे ही चारित्र-धर्म की भ्रवृति भी प्रचलित है, इस कारण 
अन्ध बढ़ जाने के भय से इस की विशेष व्याख्या नहीं दी. गई है । 


“>> सम्पादक 


& 


आर्तकाय-धसम 


श | स्र में, अस्तिकायधर्म की टीका या को ह--६- 
अस्तयः ग्रदेशस्तिपां कायो-राशि-रस्तिकाय: 
स॒ एवं धर्मोगाति पयाये जाँव पृद्गलयोद्धारणादित्यास्ति- 
कायधम:, | 
अ्रथ--भस्ति भर्थात प्रदेश की काय जर्थाव राशि को अस्तिकाय 
कद्दते हैं ।। तदरूप जो धर्म है, वह गति और पर्यायों भें, पुदूग्ों का 
धारणकर्ता होने के कारण, भस्तिकाय--धर्म कहलाता है । रे 
यहाँ टीकांकार ने, पशथ्चास्तिकाय में से केवल धमौस्तिकाय 
को ही अस्तिकाय-धस में गिनाया हे । इसका तात्पय यह है, 
कि सूच-भगवतीजी में धर्मोस्तिकाय के अभिवचन, अथोत्‌ अनेक 
नामों में धर्म और घमास्तिकाय को सहधर्मी रूप से एक माना 
है। वहां यों पाठ है:--- 
धम्मातिकायस्स सु मंते ! केवड़या आभेवयणा परखणत्ता ? 
गाोयमा ! अणेगा आभिवयणा परणुत्ता । तं ज़हा--पधम्मेत्तिवा 


धर्म-ष्याख्या ८८ 


धम्मात्थिकाएडवा, पाणाइवाय पेरमणे।ति वा, मुसावाय वेरमणे- 
तिवा, एवं जाव पार्गिह वेर्मणें कोह विवेगेति वा, जाव 
मिच्छादन्सरासल्लविवेगेविवा, हरियासामिए ति वा, भाषा सामेए 
वि वा एसणा समिए ति वा, आदाण भंडमत्त निक्‍्खेवणासामीए 
वि वा, उच्चारपसवण खेलजल्लापिंधाण प्रारिशवाणियासमिई 
तिवा, मणगुर्ती, ति वा, वायगुत्ती ति वा, जे यावरण तहणगारा, 
संब्व ते धम्मत्थिकायस्स अभिवयणा ॥ 


इस ऊपर के पाठ से यह सिद्ध होता है, कि धर्म ओर 
धर्मोस्तिकाय को, नाम के साधम्ये से एक दी साना गया है । 
इसी से टीकाकार ने, अस्तिकाय-धर्म में 'घम्! शब्द के साथ 
धमोस्तिकाय को ही उदाहरण स्वरूप वतलाया है | धमोस्तिकाय 
को धर्म का सहर्धर्मी बतलाने का एक यह भी' कारण सममा 
जाता है, कि धमाोस्तिकाय, गति-सहायक द्रव्य दे ।  अतषव, 
कभ के नाश करने में धर्मास्तिकाय्॒ की भी सहायता पहुँचती है । 
शायद्‌ इसी अभिप्नाय से, शासत्रकार ने धर्म और घसोस्तिकाय 
को एक नाम से बतलाये हों। वत्व फेचली गन्य | 


९5 
दस-स्थाविर-धम । 
आह की उत्पत्ति अपने आप नहीं होती, वल्कि किसी 
मनुष्य फे कार्या का ऐसा प्रभाव पढ़ता है, कि 
'घम्र का प्रचार हो जाता है । जैसे--एक मकान बनने से 
पहले, चूना, पत्थर आदि-अआादि सामग्री दूसरी-दूसरी जगह 
'पढ़ी थी, किन्तु किसी के उद्योग से, यह सब सामग्री एकत्रित 


क् 


हुड ओर मकान बना। यद्यपि यों तो, प्रत्येक पदार्थ में कुछ न 
कुछ थम अवश्य है, किन्तु उन धर्मा को एकत्रित करके, एक 
रूप देने का काम जब तक न दो, तब तक उन सबके प्रथक- 
प्रथक-धर्म, विशेष लाभप्रद नहीं होते । जैसे--पत्यर में जुड़ने 
का और चूने में जोड़ने का धर्म मौजूद दे, किन्‍्त जब तक. फोई 
कार्रीयर इन दोनों के धर्मा का एकीकरण नहीं कर देता, तथव तक 
मकान तैयार नहीं होता । 

ठीक यही बात धर्म के, लिए भी सममनी चाहिए । चिखरा 


डुआ धर्म किसी उपयोग में नहीं श्रावा और उसे एकत्रित कर: 


घम-व्याख्या 2 


देने से, प्राणिमात्र का कल्याण करने वाला महाधर्म तैयार हो 
जाता है। इस बिखरे हुए घर्म को, मद्दापुरुप जन्म लेकर 
एकत्रित कर देते हैं । 

चूना ओर पत्थर को जोड़ने वाला मनुष्य, जैसे कारीगर-- 
कहलाता है, वैसे ही धर्मों को जोड़ने वाले मनुप्य को, शाखकार 
“स्थविर” कहते हैं । 
-” मानव-समाज को दुव्यवंस्थितं दशा से निकाल कर, सुव्बव- 
स्थित करे, धह स्थविर कहा जातां है '। यह नहीं, कि कोई 
मनुष्य किसी बुरे काम को सिद्ध करने के लिए संगठन करे और 
ओर उसे स्थविर कहा जाय | स्थविर वही है, जो सब की 
व्यवस्था का समुचित-रूपेण ध्यान रखे । 

झुतार, लकंड़ी को व्यवस्थित करने के लिए किसी जगह से 
छोलता है ओर किसी जगह से काटता है। इसी प्रकार स्थविर- 
को भी सुव्यवस्था करने के लिये कई बातें काटनी-छांटी पढ़ती 
हैं। यदि वह ऐसा न करे, तों व्यवस्था न हो और जद व्यवस्था; 
न करे, तो वह स्थबिर नहीं कहा जा सकता। न्याय-पुवंक की 
हुई कांट-छांट के लिये, कभी-कभी स्थविर पर कुछ सार्थी--.. 
भडुत्य असन्तुष्ट भो हो जाते हैं, किन्तु सच्चा स्थविर उत्त सब- 
के असन्तोष को परवान करते . हुए, 


अपना कत्तेव्य' बराबर 
पालता रहता है। 


९१ दस-स्थविर-धर्म 


स्थविर को, आजकल की भाषा में प्रमुख नेता या लीडर 
कहते है। प्राचीन भापा में पन्च या मुखिया कहते हैं और 
जैन--शाद्षों में इन्हें स्थविर कहा है | 

स्थवबिर उसे कहते हैं, जिसके वचनों का प्रभाव सब पर 
पढ़े वथा जन-साघारण स्थविर के वाक्य का उल्लंघन, इश्चर- 
वाणी का उल्लंघन समझे । यह गुण, उसी व्यक्ति में पेदा हों 
सकता है, जो निःस्वाथ--भाव से व्यवस्था करता: हों । चाहे 
राजा की वात को जनता न माने, किन्तु निःस्थाथभाव से सेवा 
करनेवाले की वात अवश्य सानती हे | 

जब जनता के अच्छे भाग्य होते हैं, तब उसे अच्छा 
स्थविर मिलता है। आजकल तो कई लोग, केवल अपनी 
कीति के लिए लीडर वन जाते हैं और सुना है, कि कुछ आदमी 
तो स्वार्थ भी साधने लगते हैं। ऐसी स्थिति में सानव-समाज 
की उन्नति हो तो केसे १ 

जैन शाद्नों में दस प्रकार के स्थविर कहे गये हैं । उनके 
नाम ये हैं:-- । ' 

._ आम्य-स्थविर, नयर-स्थविर, राष्ट्र-स्थविर, प्रशास्तां-स्थविर, 
कुल-स्थविर, गण-स्थविर, संघ-स्थविर, जाति-स्थविर, सूत्न- 
स्थविर; पयोय-स्थविर । ै 

इन दर्सों प्रकारके स्थविरोंका वर्णन, आगे क्रमवार किया जाता है।॥ 





ग्रास-स्थविर | 


258 | म-स्थविर, ग्राम के उप मुखिया को कहते हैं, जो 
ग्रास की दुव्येवस्था मिटाकर, सुव्यवस्था स्थापित 
करे | 
टुव्येवस्था और सुब्यवस्था किसे कहते हैं, यह बात प्रत्येक 
सनुष्य नहीं समझ सकता । इस बात को वही मलुप्य समस्त 
सकता है, जिसका अपना अनुभव इस विपय में अच्छा हो 
ओर जिसे दुस-घर्स' की शद्भला की प्रत्येक कड़ी का. ध्यान 
हो । एकाज्ञी दृष्टि से विचार करनेवाला मनुष्य, टुव्यवस्था और 
सुब्यवस्था का अथ क्‍या सममे | 
आम में दुव्यवस्था होने पर, म्राम सदैव पतित-अवस्था की 
, ही ओर जाता है। भाम में चोरी होती हो, व्यभिचार होता हो, 
लोग भूखों मरंते हों और कोई उनकी सुज्यवस्था न करे 
तो उस भास का पतन हो जायगा, यह ध्रवस्त्य है। क्‍योंकि 
एक तो अव्यंवस्थित ग्राम.में यों ही अनाचार फैला रहता है 


९५३ ग्रांम-स्थविर 


तिस पर जब लोग,भूखों मरेंगे, तो और अधिक अनाचार करेंगे। 
इसलिये प्रत्यक-प्राम में, एक-एक स्थविर, यानी सुथ्यवस्था -करतेः 
वाले की श्रावश्यकता रहती हं । 

आज, प्रामों में स्थविरों फी बढ़ी कमी है। प्राम-स्थविर 
का ग्राम फी व्यवस्था में कौन सा स्थान है, यह घात बहुत 
विस्दृत है | किन्तु एक उदाहरण दे देने स ही इसका सार समझ. 
में श्राजायगा । 

किसी प्राम में मथा नामक एक प्राम-स्थविर था। इस 
अफेल मनुष्य ने, सारे प्राम को व्यवस्था इस ढद्ध से की, कि 
उस आम में एक भी शराब्री, चोर, हुराचारी या कज खानेवालाः 
मनुष्य न रहा | यहां तक, कि घरों में ताले लगाने तक की भी 
आवश्यकता न रह गई | समभाव रखकर व्यवस्था करने से,. 
मा को अपने प्रयत्न में सफलता मिली और प्रामवासी इससे 
' श्रप्रसन्न भी न हुए । मघा, मुहल्ले काड़ने तक का काम अपने 
हाथ से करता था। उसको माइते देखकर, स्रियाँ और कचरा 
डाल देतीं, कि वह आकर माड़ेगा ही, परन्तु वह बिना किसी 
प्रकार की श्रप्रसन्नता प्रकट किये, उस कचरे को माड़कर फेंक 
देता था | 

गांव में जितने दुराचारी और मद्य पीनेवाले थे, उन सब 
लोगों से, मधा विनय करता और उन्हें इन दुव्यसनों से रोकता था। 


घर्सम-ब्याख्या रे 


_ किन्तु-म॒वा, दो की - आंखों में-खटकने लगा एक तो 
'कलाल, दूसरे-राज्याधिकारी । मघा की सुब्यत्रस्था के कारण वहां 
न तो कोई शरात्री था और न कोई मुकदमेवाज । इसी कारण, 
कलाल और अधिकारी दोनों को द्वाथ पर हाथ रखे - बेंठे रहना 
'पड़ता था । अन्त में-अधिकारियों ने, मधघा पर भूठा अपराध्र 
लगाकर सगध-नरेश से 'उसकी-शिकावत की । राजा ने, सघा 
ओर उसके शिष्यों को बुलाया और उसके ३३ शिक्यों को हाथी 
के पेर के नीचे कुचलवाकर मार डालने की आज्ञा दो | किन्तु 

ये स्थविर ऐसे न थे, जो ऐसी-चैसी वातों से डर जाते। इनकी 
निर्भचता के कारण, द्वथियों को भी भागजाना पड़ा. 
आज, आसों में ऐसा कोई स्थविर,नहीं है, प्रत्यक मनुप्य 
अपनो-अपनी तरफ खतन्‍्त्र है। यद्दी कारण है, कि आज गामों 
'को व्यवस्था अत्यन्त खराब हो रही है. सुकदमेत्राजों की इतनी 
अत्यधिक-बृद्धि का एकमात्र कारण, गांवों में स्थविर का अभात्र है। 
'जिस आम का स्थविर बुद्धिमान होता है, वहां की प्रज्ञा 
को दुष्काल पड़ने पर भी, किसी आपत्ति का सामना नहीं करना 
'पढ़ता । क्योंकि, स्थविर अपनी दीघे-दृष्टि के कारण भविष्य का 
विचार करके, ऐसा संग्रह कर रखता है, कि अकाल के समय 
आम-वासियों को कष्ट-नहीं होने पावा । , 
“ स्थविर के . अभाव में; :आज ग्रामीणों का जोवनघन 


५५ ग्राम-स्थविर 


“गोबंश! उनके अज्ञान तया ग्राम की दुव्यवस्था के कारण, नष्ट 
होता जा रहा हैं। जरासी पानी फो न्यूनता होते ही, घास फे 
अभाव से तक्न आकर, प्रामीणलोग अपनी गोशं को यों ही 
अवारा छोड़ देते है। ये गोएँ, किसी प्रकार कसाइयों के हाथ 
पद जाती & ओर इनका बध दी जाता हैँ। जब प्रारों में 
स्थत्रिर होते £ै, तो दे भविष्य का ध्यान रखकर, गायों के लिये 
खाद्य-पदाथ एकत्रित कर रखते हैं, और इस तरह गायों की रक्षा 
करके, उन्हें. कसाइयों के द्वारा छुरी के घाट नहीं 
उतरने देते । 
राज, यदि ग्रामों में ऐसे स्थविर हों, ओर ग्रामीण उनका 
साथ दें, तो भारतवप का पतन शीघ्र ही रुक जायगा | संसार 
में, मनुष्यों के लिये, साधारणतः अन्न और कपड़े की विशेष 
आवश्यकता गहती है। अन्य वस्तुओं के बिना तो काम चल 
सक्रता है, किन्तु इनके विना नहीं चल सकता। भारतवप के 
ग्राम ऐसे है, कि अपनी ही निंपज से उनकी दोलों श्रावश्यक- 
ताओं की पति सम्भव दे । प्रामों में पंदा किया हुआ अन्न श्रामों 
की सब्र आव्श्यकताएँ पूरो कर सकता है | शेप रही बस्तों की 
ब्रात । 
पहल समय में, प्रत्येक ग्राम में -कपड़ा तयार करनेवाले 
ःमनुप्य रहते थे। प्रायः कोई श्राम ऐसा खाली न था, जहां 
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कपड़ा तयार न होता रह हो | . जब पत्येक-मास- वाले अपने 
लिये वल्न तैयार कर लेते थे ओर अन्न भी पेदा कर लेते थे, तो 
उन्तको दूसरों का मुँह देखने की आवश्यकता ही नहीं रहती' 
थी। ऐसी ध्थिति में, उन्हें किसी और से दीनता-पूरवंक किसी 
पदाथ की भिक्षा क्‍यों मांगनी पड़े ? किन्तु इन बातों को विनाः 
ग्राम-स्थविर के कौन समझे ? 


चोरी आदि कुछ्त्य, मनुष्य प्रायः तभी क-ता दे, जब उसे 
अन्न-वक्ष की कमी पड़ती है। अ्न्न-चस्र की कमी न रद्दने की' 
दशा में, प्रायः घुरे कर्म कम होते हें । 


भारतवष में जब ऐसी सुव्यवस्था थो,' तब चोरी बहुत कम 
होती थी । दूर की बात छोड़िये, अभी थोड़े ही दिन की अथोत्‌: 
कोई दो हजार बष पूव की-बात है, सम्राट चन्द्रगुप्त के दरवार 
में ओऔस-राजदूत मेगास्थनीज रहता था। उसने, भारतबष के 
अपने कई वर्षों के अनुभव लिखे हैं । उसने लिखा है, कि भार 
तवष में ऐसी सुव्यवस्था है, कि लोग अपने मकानों में ताला 


भी नहीं लगाते। कोई भूठ नहीं बोलता और कोई वेईमानी 
नहीं करता । 


भारतवष की जिस ग्राम-व्यवस्था का वर्णन ऊपर किया 
गया है, यह व्यवस्था भारतवर्ष ले भोगी है और जिस दिक्क 
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फिर यह व्यवस्था जारी हो जायगी, उसी दिन मारत में पुनः 
आनन्द मज्ञल वरतने लगेगा, ऐसा भारत के शुभविन्तकों का 
मानना है । 


(६) 
नगर---ख्थविर । 
गरस्थविर उसे कहते है, जो नगर की सुव्यवस्था करे 
प्रामस्थविर और नगर-स्थविर, में यह अन्तर दे, 
कि भ्रामस्थविर, आस अथौत्‌ छोटे जन-समूह का ज्यवस्थापक और 
नगर-स्थविर नगर अथोत्‌ बढ़े जन-समूह का व्यवस्थापक 
द्ोता है । 
छोटा आदमी, छोटी-बस्तु को सम्हाल सकता दे, किन्तु 
चड़ी वस्तु को नहीं सम्हाल सकता । बड़े आदमियों की व्यवस्था 
में ही नागरिक रह सकते हैं, छोटे आदमी की शक्ति नहीं, कि 
चह नागरिकों को अपने नियंत्रण में रख सके । एक कवि ने 
कहा है:-- 
फंसे छोटे नरन तें, सरत वड़न के काम । 
सदचो दमामा जात क्‍यों ले चूहे को चाम ॥ 
अयथाोत्‌->छोटे मनुष्यों से बढ़ा काम होना कठिन है। भिनकी 


थे ज् ल्‍्ज ञ्ै 
चुद्ि, वेभव, प्रभाव कम हैं, उनसे चंदा! काम नहीं हो सकता” जैसे 
चूहे की खाल से नगारा नहीं मा जा सकता | 
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इसी पकार ग्राम का स्थविर नगर का काम नहीं कर सकता। 
आम ओर नगर का ठीक वद्दी सम्बन्ध है, जो समुद्र में नाव 
और जद्दाज का द्ोता है। जहाज, गहरे-पानी में रहता है, 
थोड़े पानी में नहीं आ सकता । अतः नावें, किनारे पर का 
साल ढोंकर जहाज में और जद्ाज का माल ढोकर किनारे पहुँ- 
चाती हैं। इसी प्रकार नगर, जद्दाज और ग्राम, नाव के समान 
है | जिस प्रकार माल, नाव से जहाज में जाता है, उद्ी प्रकार- 
श्राम से बसतुएँ नगर में आती हैं। इसीलिये प्राम और नगर 
का सम्बन्ध है और दोनों के स्थविरों फा भी सम्बन्ध है । 

नगर के स्थबिर में, नगर की समुचित व्यवस्था करने का 
गुण होता हैं। आजकल, यह काम भाड़े के आदमी करते 
हैं । परन्तु पदल के नगर-स्थविर आऑनरेरी होते थे, उन्हें कोई 
तनख्वाह न मिलती थी । फिर भी वे लोग ऐसी व्यवस्था करते 
थे, कि नगर में किसी प्रकार का कुप्रवन्ध नहीं रहने पाता था । 
ये ऑनरेरी होते थे, अतः लोभ-ठृष्णा आदि में भी न पड़ते थे। 

नगरस्थविर, राजा और प्रजा के बीच को प्रधान-पुरुष 
दोता है । राजा से प्रजा को, या प्रजा से राज्य फो किसी प्रकार 
की हानि न पहुँचे, इस प्रकांर की व्यवस्था करनेवाला मनुष्य 
नगर-स्थविर कहलाता है। नगर-ध्थविर का जनता पर कैसा 
प्रभाव द्ोता है, यह बतलाने के लिये एक उदाहरण देते हैं । अप 


५ है 
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,.. झुना जाता है, कि उदयपुर में नगर सेठ प्रेमचन्दजी को 
संव्रत्‌१९०८ में. महाराणा खरूपसिंहजी ५०००) रु० वार्षिक: 
आय की जागीर देने लगे । तब उन्होंने प्राथना की, कि जागीर 
लेने पर राज्य से जो आज्ञा होगी, उसकी तामील मुझे अवश्य 
करनी पड़ेगी, प्रजा के दुःख-दद और योग्यायोग्य का विचार 
नहीं रहेगा । इसलिये में जागीर नहीं लेना चाहता । इस पर 
महाराणा, उन्हें सच्चे प्रजाभक्त समसने लगे । । 

इसके बाद. सं० १९२० में, महाराणा शंभूसिंददजी गद्दो 
पर बिराजे और राज्य का काम एजंटी से होता था । उस समय 
प्रजा को जो दु:ख-दद्‌ था, उसके लिये प्रजा ने सेठ चम्पालालजी 
से कहा तो. उन्होंने महाराणा से आथना की, कि राज-कर्मचारियों 
द्वारा प्रजा को अमुक-अमुक बातों का ढुःख हो रहा है-। उत्तर 
में महाराणा ने फरमाया । कि एजन्ट साहव से कहो । 

इस पर सेठजो, पंचों को लेकर एजंट साहब की कोठी पर 
गये ।- वहाँ के कमचारियों ने एजन्द साहव से कहा, कि संगठन 
करके रैयत आप पर चढ़ आई है। तब एजंट साहब ने वहाँ 
तोपखाने का अबवन्ध किया । इस पर शहर में हड़ताल हो गई 
ओर सब लोग सेठजी के साथ सहेलियों की थाड़ी में चले ग्ये। 
उन दिनों पायगों में, एक बेल सर गया और उसको उठाने के 
लिये, चमारों की जरूरत पड़ी.। -तथे सेठजी के कहने पर ही 
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बोलों ,(. चमारों ) ने उस वेल को उठाया । फिर सेठजी मोटेगांव 
( गोगून्दा ) चले गये। सेठजी को लाने के लिये एजगण्ट ने 
सरदारों को भेजा । सेठजी तब वापिस आये ओर एजन्ट ने 
'प्रजा के दुःख दद को सुन, उसे मिटाने का प्रवन्ध किया.। यही 
'कारण था, कि सेंठ चस्पालालजी ओर प्रेमचन्दजी का प्रजा ने 
साथ दिया । क्योंकि, वे प्रजा के ढुःख दृद को सुन, उसे मिटाने 
का सच्चे दिल से श्यत्न करते थे । 

नगर-स्थविर वही मनुष्य हो सकता है, जो प्रजा का दुःख 
जानकर, उसे दूर करने का श्रयत्न करता है । जिस नगर में 
व्यवस्था करनेवाला स्थविर होता है, उस नगर में होने वाली 
'चोरी, जारी और अन्याय अपने आप रुक जाते हैं । राजा, इनको 
शक्ति से रोकने का प्रयत्न करता है, किन्तु स्थविर इन सब थातों 
'को अपने श्रेम के प्रभाव से द्वी रोक देता है। स्थविर, इस 
'तरह का वर्ताव करता है, कि सब का दास भी रहता है और 
सब को सालिक भी | - रह 

केवल सत्ता के , बल पर यदि राज्य चल सकता हो, तो 
आम-स्थविर और नगर-स्थविर के होने की कया आवश्यकता 
पड़ती १ परन्तु राजा के होते हुए भी, प्रजा का सुख-ढुःख 
सुनने वाला स्थविर ही होता है। सच्चा स्थविर ही, नगर में 
शान्ति रखने में समथे हो सकता- है । 


2 
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आज, कई लोगों छारा यह कहा जाता है, कि पराये काम 
में नहीं पड़ना' चाहिए।. जो करेगा, सो शुगतेंगा। यह कष्ट 
कहकर, लोगों में ऐसे भाव भर दिये हैं, कि वे अपने दी स्वार्थ 
में मग्न रहते हैं। उनकी दृष्टि में, दूसरे के ढुःख-सुख पर विचार 
करते ही पाप हो जाता है । किन्तु क्‍या व्यवस्था करने वाला 
पापी हें? क्या पापियों से भी कभी रक्षा हो सकती है ९ 
£ कदापि नहीं ? 

: कई जेन-तामधारियों ने, इसके विरुद्ध प्ररूपणा करना 
आरस्भ कर दिया है और किसी जीव को कष्ट से बचाने >> 
एकान्त पाप बतलाकर दुनिया को श्रमजाल में डालते हैं । उनका 
यह कथन शाख्र-विरुद्ध तो है ही, साथ ही अस्वाभाविक भी है । 
भानव-हृदय ही इस प्रकार का है, कि किसी को कष्ट में देखकर 
वह द्रवित हो उठता है। यह एक प्राकृतिक गुण है । आज, 
किसी को बचाना एकान्त पाप है? यह डल्टी शिक्षा देकर, 
प्रकृति के इस शुण को नष्ट किया जा रहा है । 

जैसे एक अन्धा गड्ढे में गिर रहा है। और दूसरा 
नेत्रवान्‌ पुरुष पास ही खड़ा देखता है | किन्तु वह नेत्वान अन्धा- 
गिरता है, इसमें अपना कया १? यह फहकर उसे नहीं बचाता, 
तो अन्धा कौन है ९ 


* देखता रहने वाला ! 
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तुम भी मनुष्य हो, तुम में इतनी निदंयता कहाँ से घुस: 
गईं, कि तुम्दारे देखते हुए अन्धा गिरे और तुम न वचाओ ९ 
उसकी तो आँखें फूट ही गई हैं, किन्तु जो देखते हुए भो उसे 
नहीं बचाता, उसकी आँखें, होते भी न होने के बराबर हैं । 
“अपना क्‍या अटका” ऐसा कदह्दने वाले लोगों ने, अपने हृदय 
की सब दया नष्ट करली है । 

जो मनुप्य, ज्ञिस गांत्र में रहता है, उस्त गांव के सुख 
दुःख की चिन्ता न करे, तो वद्द उस गाँव भें रहने का अधिकारी 
नहीं गिना जाता । » बुद्धिमान मनुष्य की यह समम्न रहती है, 
कि जो आपत्ति इस समय दूसरे प्रामवासियों पर हे, भविष्य में 
यही आपत्ति, यदि अभी से उसके ग्रतिकार का उपाय न करूँगा, 
तो मुमपर भी आवेगी। और वह अपने पर 'आनेवाली आपत्ति 
के प्रतिकार का, यद्दी उपाय सोचता है, कि अपने भ्रामवासियों 
के सिरपर आई हुई आपत्ति को, न्यायपूवक दूर करने का प्रयत्न 
किया जाय । 

“प्ेरा कत्तव्य है कि नगर में पाप कर्म न बढ़ने पार्वे, इसका 
प्रवन्ध करूँ” ऐसा समझ कर जो मलुध्य प्रवन्ध करता है, वह्दी 
नगरस्थविर कहा जाता है । 

आज कुछ लोग नागरिक कहलाने का दावा तो करते हैं; 
किन्तु नागरिक के नियमों का श्रच्छी तरह पालन नहीं करते । 
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सगर-निवासियों की रक्षा में, “अपना क्‍या अटका यह वात्त 
कह कर अपने स्वार्थीपत या ऋृतन्नव का परिचय देते हैं. । 
जो मनुप्य, खार्थत्यागी हो और आवश्यकता पड़ने पर 
अपना तन-धन चलिदान दे सकता हो, वद्दी स्थविः वनकर कास 
कर सकता है । जिसके हृदय में लोभ होगा, वह मनुष्य स्थविर- 
पन नहीं कर सकता । स्थबिर केसा होना चाहिए, इस के लिये 
णक शास्त्रीय उदाहरण दिया जाता है । उपासक दशाह्ष सूत्र के 
अथस अध्ययन में कहा है;-- 
से ण॑ आरन्दे गाहावह वहू्ण राईसरः जाव सत्थवाहारं 
वहूसु कजेतु य कारणसु य मन्तेतु य कुडुम्बेतु य गुज्मसु य 
रहस्सेंस य निच्छएसु य ववहारेसु य आपुच्छाणिजे पडिएच्छ- 
णिज्जें सयस्तवि य ण्‌ कड॒म्बस्स भेढी परमाणं आहारे आल- 
स्रणं चक्‍सू , मेढीभूए जाव सब्वकज्जवड्टावए यावि होत्था | 
भावाथ--वह भानन्द ग्रृहपति, वहुत से राजेश्वर, यावत्‌ साथ्थवा- 
हियों को, वहुत से कार्यों में, बहुत कारण में, बहुत सलाह करने में, 
उनके झुटुम्ब में भौर बहुत से गुद्य (गुप्त ) कायो में, बहुत से रहस्पपूर्ण- 
कार्या में, निश्चित कार्या में कौर च्यवहार कायों में, एक यार 
तथा बारवार पूछने लायक था। वह अपने झुटुम्ब में भी, मेंढी के समान 


और प्रमाण, आहार आल्म्वन, चप्ठु और मेंडी भूव होकर सब काम में 
यर्तानेवाला था । 


“९५५ नगर स्थविर 


यदि इस सब का विस्तृत-विवरण वतलाया जावे, तो वहुत 
समय को आवश्यकता है । अतः संक्षिप्त में ही, खास-खास 
'वार्तो पर कुछ्ध कहा जाता है । 

कहा है कि “आनन्द मेड़ी के समान था। मेंडी उसे 
'कदते हैं, शिस लकड़ी के सद्दारे बैल दावन में फिरते हैं | इसका 
यह मतलब है, कि आनन्द्र प्रधान-मनुष्य था, अन्य मनुप्य उसी 
'के चताये हुए नियमों का पालन करते थे । 

आनन्द “प्रमाण” अर्थान्‌ कभी अप्रमाणिक-बात न कहते 
वाला था । ; 

आनन्द बाहदहार” अथोत्‌ दूसरे मनुष्यों की रोटी था। 
रोटी, जैसे मनुष्य के प्राण की रक्षा करती है, वेसे हो आनन्द, 
राधा और प्रजा की रखा करता था । 

आनन्द, आलम्बन था। आलम्दन उसे कहते हे, जिसका 
'सहारा लिया जावे । जैछ्ते, अन्धे के लिये लकड़ी सहारा हे, 
उसी ग्रकार आनन्द, राजा, प्रजा ओर झडट्ठम्ब्र इन सब का 
सद्दारा था। आनन्द को आलम्बन कहा है, तो वे राजा और 
प्रज्ञा को आधार देते दंगे, तभी तो आलम्बन कहे गये हेन१ 

आगे कहा गया है, कि. आनन्द चक्षु था। इसका यह 
मतलब हैँ, फि वे राजा और श्रजा दोनों-को सन्मार्ग दिखाते थे । 


घम्म-वयांख्या १55 


क्योंकि यदि ऐसा न द्वोता, तो उन्हें चक्ष अर्थात्‌ नेत्र क्यों 
कहा जाता ९ 

भगवान्‌ कहते हैं, कि आनन्द ने चौदह धर्ष तक श्रावक- 
ब्रत पाला और इन्हीं व्यवहारों में रहा । जब इनको छोड़कर. 
देची अवस्था सें जाना था, तव अपने पुत्र को बुलाकर सब्र 
लोगों से कहा, कि जो वात अबतक मुझसे पृछते थे, वह अच 
इस पुत्र से पूछना | 

ऐसे अच्छे नगर-त्थविर होने की ही दशा में, जनता धर्म 
पालन के लिये तैयार होती है ।... 

नगर में केवल एक स्थविर होने से, नगर का काम नहीं 
चल सकता । इसलिये, श्रत्येक्त विभाग के पृथक-पथक ऐसे 
अनेक स्थबिर होते हैं। ये स्थविर लोग, परस्पर सहयोग रख- 
कर बड़े से बढ़े कामों को सफलतापूर्वक पूर्ण कर सकते हैं । 

आज भो, नगरों सें स्थविर-अर्थात्‌ म्युनिसिपल-कप्रिश्नर 
रहते हैं, किन्तु सुनाजाता है, कि उनसे नगरवासियों को जैसा 
चाहिए, बेसा लाभ नहीं पहुँचता। बम्त्रई, कलकत्ता आदि 
शहरों में देखो तो चोरी, व्यसिचार, दिवाला निकाल देना आदि 
अनेक नीच काम होते हैं किन्तु ये लोग, इन कामों की सेक के 
लिये उचित अयल्न नहीं करते । सफाई की तरफ भी, इन लोगों 
की ऐसी उपेक्षा-दृष्टि रहती है, कि इसी कारण, हैजा प्लेग आदि 


१०७ नगर स्थविर 


भयह्ूर-रोग पैदा हो जाते हैं। ये लोग, केवल बढ़ाई पाने के: 
लिये स्थविर बनजाते हैं, किसो के सुख-ढुःख या हानि-लाभ पर 
विचार करने का कष्ट कम उठाते हैं। यही कारण है, कि आज 
नगर-धर्म का प्राय: लोप हो गया है | 
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राप्ट्र्थविर । 


म-स्थविर और नगर-त्वविर जब बुद्धिमान, प्रभाव- 
शाली और शक्तिशाली होते हैं, तथा समुचित्त 
व्यवस्था रखते हैं, तो राष्ट्रस्थविर का कार्चे-क्षेत्र, बहुत सुगम और 
प्रशस्त हो जाता है | ऐसे समय में; यदि अच्छा राष्ट्र-त्थविर हो, 
तो राष्ट्रधम का समुचित-हूपेश पालन हो सकता है । 
बहुत से आार्मो के सम्बन्ध से नगर, ओर वहुत से नगरों 
के समूह से आन्त बनता है । इन श्रान्तों में, चाहे वेष-सूपा था 
बोली का कुछ २ अन्तर हो, किन्तु इन सव के एकत्रित हो जाते 
यर राष्ट्र बच जाता है । 
जिस मनुष्य के प्रत्येक-कार्य से राष्ट्र ऊंचा रहे, अघः पतन 
की ओर न जाय, अजा सुखी रहे, और जो राष्ट्र-ध्म की मर्यादा 
का पालन करता हुआ अपने हृदय में राष्ट्र के प्रति प्रेम रखे, 
उसी का नाम राष्ट्र-स्थविर है । 
केवल वातों से, यह काय पूण नहीं होता । श्रजा के जरा- 
जरा से सुख-ढहुःख को सममनेवाला, आवश्यकता पड़ने पर 


१०९ ८ शष्ट-स्थविर 
लोहा मेलने की शक्ति रखनेवाला, - अधौत्‌ 'जेल जाने की भी 
क्षमता रखनेवाला और अपने प्राण को राष्ट्र के सामने ठृण के 
समान सममनेवाला मनुष्य . ही, इस काम को कर सकता है । 
जिस मनुष्य को अपने तन-धन से भिथ्या-सोह है, चह इसे पूरा: 
नहीं कर सकता | 

राष्ट्रस्थविर कैसा होता है, इसके लिये कोई प्राचीन उदाहरण. 
न देकर इस समय, के राष्ट्रस्थविर का द्वी जिक्र करते हैं | 

आज गान्धीजी को देखकर संसार जान गया है, कि राष्र- 
स्थविर केसा होता है । उनकी जीवनी को देखो, तो माप हो, 
कि राष्ट्र-स्थविर को कितने कष्ट उठाने पड़ते हैं । जिन लोगों को 
अपना ही आत्मा प्यारा नहीं है, उनमें ऐसी सहिष्णुता. का 
श्राविर्भाव हो तो केसे ९ 

राष्ट्रस्थविर को, राष्ट्र के रहन-सहन, खाने पीने आदि का 
पूरा ध्यान रहता दे | वह, पशये देश-फे खान-पान अथवा रहन- 
सहन पर नहीं लुभाता | आज़, भारत के कुछ लोगों ने अपने 
राष्ट्र-धर्म को छोड़कर यह दशा भप्रहण की है, कि रहते तो हैं 
हिन्दुस्तान में और बनते हैं अंगेज । उन्हें, न तो दिन्हुस्तानी' 
वोली पसन्द है, और न हिन्दुस्तानी खाना-पीना । जे , देबल- 
कुर्सी पर बेठकर, छुरी-चमचे से ही अंग्रेजों के समान खाना 
खाने में, सौमाग्य मानते हैं.। यह.राष्ट्र का दुभौरय है। . . 


धर्मन््याय्या ११० 


इस कुत्सित-चाल के चल निकलने का कारणों, लोगों के 
हंदय की दुवेलतां है। बड़े कहानेवाले मनुण्य बिलायत जाते 
हैं और अपने राष्ट्रधर्म -कों भूलकर विलायती ढद्ध को अख्तियार 
'कर लेते हैं। विल्लायत में मनुष्य के चरित्र को गिराने के लिये 
कैसी-केसी परिस्थितियाँ उत्पन्न होती हैं, यह बात गान्धीजी की 
'जीवनी देखने पर माल्म होती है । 
गांधीजी जब बिलायत जाने लगे, तो इनकी माता, इनके 
'विगड़ जाने के भय से. इन्हें वेचरस्वामी ' नामक एक काठिया- 
'वाड़ो साधुमार्गी-जेन मुनि के पास ले गई ओर कहा, कि यदि 
ये मांस, मदिरा ओर पर-ल्री के सौगन्ध आपके सामने ले लें, 
'तो में इन्हे विलायत जाने की आज्ञा दे सकती हैं। गाँधीजी ने, 
इन तीनों-बातों की सौगन्ध खाई और विलायत गये । विलायत 
में इन्हें इस प्रतिज्ञा पर से हटाने के लिये बड़े-बड़े प्रसक्षः आये । 
यदि उपरोक्त जेनमुनि के सम्मुख की हुई प्रतिज्ञा से ये न वेंधे 
होते, तो यह नहीं कह्दा जा सकता, कि गान्धीजी आज जैसे हैं, 
वैसे बन पाते। अस्तु | 
अपना सबस्व देकर, जो व्यक्ति अपने प्राण भी राष्ट्र के 
लिये. छुबोन करने को तेयार द्वो जाता है, वही राष्ट्रस्थविर पद 
का काय कर सकता है | 


एक भाई प्रश्न करते हैं, कि 'गान्धीजी ने हम लोगों का 


४११९ राष्ट्-स्थविर ु 


चड़ा नुक्सान किया है । हम लोगों से, लाखों रुपये स्वराज्य के 
'नाम पर वसूल करके छुछ न किया, इसलिये वे राष्ट्र-स्थविर 
की अपेक्षा राष्ट्रघाती क्‍यों न कह्दे जायें ९! 
परन्तु में पूछता हूँ, कि गांधीजी वह्‌ रुपया ले कहाँ गये ९ 
क्या उन्होंने उन रुपयों से अपना घर बनाया है ? 
“लड़के को दुकान करा दी ? ६9 
यह बिना श्रमाण, कलछ्ल चढ़ाने की बात है । गांधीजी की 





# महात्मा गान्धीजी के बढ़े पुत्र श्रो० ह्वीराठालल्‍जी गान्धघी ने, कलू- 
कत्ते में एक्क कम्पनी खोल रखी है। महात्माजी ने, इन्हें अपने से प्रथक 
कर दिया टै। क्योंकि इनके कुछ व्यवहार उन्हें पसन्द न थे । उपरोक्त 
'फापनी, थोढ़ीसी उनकी व्यक्तिगत सम्पत्ति और दोयरों के बल पर चलती 
$&। इस कम्पनी के शेयर दध्वोल्दरों की बढ़ी शिकायत है और करपनी में 
है भी भारी दुर्व्यवस्था । किन्तु बहुत दिन पहले ही, महाप्माजी ने, नच- 
जीवन में टिप्पणी छिखकर लोगों को सूचित कर दिया था, कि उक्त कपनी 
से मेरा कोई सम्बन्ध नहीं है, केवल गांधी” नाम देखकर जो सज़न 
'हसमें रुपया छग चेंगे, उनके रुपयों के लिये में किसी अकार जिम्मेदार 
नहीं हू । ऐसी दश्शा में कोई सजन महात्माजी को इसके लिये दोपी 
उद्दरारवें, तो यह उनकी भारी भूल ६ | देश के पीछे जिस व्यक्ति ने अपनी 
आत्म-कथा के विदेशाधिकार की कीमत का एक छाख रुपया भी चर्खा- 
संच को दान कर दिया और विपुल धनराशि सर्देव हाथ में रहते हुए 
भी, जो ७-८ रुपये मासिक व्यय में गुजर करता है, उस स्वार्थ-त्यागी 
मद्दात्मा के घिर ऐसे छाम्छन छगाना घोर कृतन्नता है । 


“सम्पादक 
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आत्म-कथा को देखते हुए, में इस बात को कंदापि सत्य नहीं 
मान सकता, कि उन्होंने देश के रुपये से अपने लड़के को 
दुकान करादी हो | ह 
“किन्तु देश का व्यापार भी तो गांधीजी के हे चलते नष्ट 
होता जा रहा है !' 
यह कद्दना, भारी भूल है । गांधीजी ने, देश का व्यापार 
नष्ट करने के लिये आज तक कोई काय किया है, ऐसा सुनने में 
नहीं आया । बल्कि सुना तो यह है, कि वे देश फे व्यापार को 
चमकाने के लिये दी सब कार्य कर रहे हैं। उन्तका कथन है, 
कि सदेव अपने देश का ही माल उपयोग में लाना चाहिये। 
अपने देश का कच्चा माल विदेश भेजकर, वहाँ के उसीके. 
द्वारा तेयार किया हुआ पक्का माल मंगाना, इसका अथ अपनो 
'एक रुपये की चीज का दूसरे को कई रुपया देना है। जैसे- 
एक रुपये की दो सेर के भाव की रुई यहाँ से भेजो और उसी: 
रुई से, वहाँ वालों ने चर्बी लगाकर वस्र॒तयार किये और किर 
भारतवर्ष में भेजकर द्स रुपये में बेच लिये। इस प्रकार से 
भारतीयों को आर्थिक हानि तो जो हुई सो हुई, साथ ही घर पर . 
भी आधात पहुँचा | यदि यह विदेशी साल बन्द हो जाय, तो राष्ट्र. 
के गरीबों की जो हानि हो रही है, वह फिर असम्भव होजाय,. 
ऐसा देश के स्थबिरों अर्थात्‌ नेताओं छा कथन है । 


२११३ | राष्ट्रस्थ विर 


यद्यपि यह बात सम्भव है, कि इससे थग्डल के बण्डल 
विदेशी माल मेंगाने वाले कुछ व्यापारियों की क्षति भी हों; 
किन्तु विचारशील नेता फहते हैं, कि एक साथ सभी को लाभ हो 
श्र किसी को हानि हो द्वी नहीं, यह बात राष्ट्र-धर्म में अशक्य 
है। राष्ट्रधम में तो वद्दी वांत शक्य है, जिससे अधिक से 
अधिक मनुष्यों को लाभ हो । विचार करने से, यह वात 
ठोक भी माल्म होती है। क्योंकि, पहले ही यह बात बतलाई 
जा चुकी है, कि राष्ट्रअम वहीं कहद्दा जाता है, जिससे राष्ट्र के 
अधिक से अधिक मलनुप्यों का कल्याण हो । तब यह केसे हो 
सकता है, कि थोड़ेसे विदेशीमाल के एजन्टों की क्षति का 
ध्यान रख कर, राष्ट्र का कल्याण गँवा दिया जाय । राष्ट्रग्ध्म का 
श्यान न रखकर, केबल अपने खाथ्थ के लिए, राष्ट्र के 'ऐसे 
सेवक पर अनुचित श्राक्षेप करना, वहुत घुरी वात है । किसी 
का, गांधीजी से श्रन्य बातों में मतभेद हो सकता है, किन्तु राष्ट्र 
धर्म के नाते उनकी सेवाओं को आदश नहीं मानना, वुद्धिमानी 
नहीं हे । ल्‍ 
ने हैं, कि पहले एक-हपये के छः-मन चावल विकते थे 
ओर एक रुपये का तीस सेर के भाव घी बिकता था। उस 
समय कपड़े का भाव केसा रहा होगा ? - 
, खूब--सत्ता 


हक 


घर्म-ब्याख्या २११४७ 


... हॉ, ऊपर से चाहे पैसे न दोखते रहे हों; किन्तु देश सब 
सुखी था या अब 308 
- तय " 

पृथ्य श्री .श्रीलालजी महाराज, अपने व्याख्यान से फरमाया 
करते थे, कि जब अन्न-कपड़ा सस्तो ओर सोना-चांदी मेंहगा 
हो, तो वह जमाना पुण्य का और सोना-चाँदी सस्ता तथा अन्न 
क्रपड़ा मेंहगा हो, तो वह जमाना दुभोग्य का सममना चाहिये । 
क्योंकि सोना-चांदो को कोई खा नहीं सकता, अन्न-कपड़ा तो 
खाने-पहनने के काम में आता है । 

यदि एक रुपये के आठ मन चावल बिकते हों और कोई 
ग़रोब किसी के घर पर आजाय, तो वह उसको भारी न माठूम 
हो। ऐसे सरते जमाने में ही उनपर दया 'होती थी, उनसे प्रेम 
होता था। आजकल, अच्छे-चावल ९) रुपये सेर तक के 
भाव में मिलते हैं । अत्यन्त स्नेही सम्बन्धी के आने पर भी 
विचार होता होगा, कि ये वापस कब चले जावें । 

अपना स्वाथ छोड़कर यदि कोई विचार करे, तो मालूम 
दो कि राष्ट्र सुखी केसे हो सकता है। इसके लिये एक दृष्टान्त 
दिया जाता हैः--- ं 

एक आदसी पर देवता प्रसन्न हुआ । उसने कहा कि 'में दो 
घातों में से एक बात दे सकता हूँँ। पहली बात तो . यंद्द है, 


२१५ र/ट्र-स्थविर 


किर्मे बड़े-बड़े आम, नारंगी आदि फल -वाले माड़ दूँ 
ओर दूसरी यह, ज्वार, गेहूँ आदि के छोटे-छोटे पौधे ढ् ।” तब 
उम्र बुद्धिमान ने कहा, कि .सुझे बड़े-बड़े काढ़ न चाहिएँ, किन्तु 
गेहूँ चाजरी आदि के छोटे-छोटे पौधे चाहिएँ । 


देवता ने पूछा, कि बड़े-बड़े काड़ छोड़कर छोटे-छोटे पौधे 
क्यों मांगते हो ? उस बुद्धिमान ने उत्तर दिया, कि बड़े-बड़े 
माड़ों के फल से अमीर उमरावों की मौज-शौक का काम चल 
सकता है, परन्तु सारी दुनिया का नहीं; और गेहूँ वांजरी आदि 
के पौधे से, गरीव से .लेकर अमीर तक सभी का संरक्षण होता 
है। अतएव में थोड़े तबद्नरों की मौजशौक को मान न देकर, 
सारी ढुनिया का जिसमें फायदा हो, वदी चीज पसन्द करता 
हूँ । देवता ने आशोवोद दिया, कि तेरी बुद्धिमत्ता को 
धन्यवाद है । । 


इसी प्रकार, जबतक मनुष्य अपना खाथ छोड़कर सब की 
सुविधा नहीं सोचता, तब तक राष्ट्र के कल्याण की भावनाएँ 
उसके हृदय में उत्पन्न नहीं होतीं ! राष्ट्र का कल्याण वही कद्दा 
जांता है, जिसमें जन-सांधारण का कल्याण हो; यह नहीं, [कि 
जिसमें कुछ तबड्गरों को फायदा मिले और ,.जन-साधारण .का 
अकल्याण द्वो । जब तक, ,मनुष्य अपना स्वाथ छोड़कर हृदय में 


घंमे-ध्याख्या ११६ 


राष्ट्रीय.भावना का उदय नहीं करता, तव तक, राष्ट्र के दुःख- 
सुख की ओर उसका ध्यान भी नहीं जाता । 

. कई लोग कहते हैं कवि ये -सांसारिक बातें हैं, परन्तु यह 
नहीं सोचते कि जितनी धरम की बातें हैं; वें सब संसार. के' ही 
विचार से की जाती हैं। जिसमें संसार का कल्याण हो, उसे 
धर्म की बात कहते हैं और जिससे संसार का पतन हो, उसे 
पाप की बात कहते हैं। इसी लिये राष्ट्र-धम और राष्ट्र-स्थविर 
की बात शाख्रकारों ने बतलाई है, फिर हमें उसकी व्यास्या करने 
में क्या दोष ? पुण्य-पाप की बातें संसार की ही हैं, किन्तु पुएय 
को पुए्य ओर पाप को पाप वतलाने में कोई दोष नहीं । अस्तु 

दिन, प्रतिदिन, भारतवर्ष से राष्ट्रधम का लोप हुआ 
दिखाई देता है। इसी से राष्ट्र की अधोगति है। लोग, राष्ट्र 
धर्म से दूर रहने में ही अपना कल्याण मान वेंठे हैं । एक 
दिन, जिस देश में मकान में ताले नहीं लगाये जाते थे, वहीं 
आंज पारस्परिक अविश्वास की यह दशा है, कि घाप-वेटा और 
पति-पत्नी का विश्वास न रहने से, बेटा बाप से और बाप, बेटे 
से तथा पत्नी, पति से, एवं पति, पत्नी से अलग ताला लगांते 
हैं। चोरी ओर डाकों की संख्या, दिन-दिन बढ़ती ही जांती है । 
कितने ही लोग तो, -भूखों मरते हुए विवश, होकर बुरे: काम 
करंते हैं । 


१५१७ राष्ट्र स्थविर 


जिस राष्ट्र में, राष्ट्रधर्म की समुचित व्यवस्था होती .है, चह 
राष्ट्र अपने आदश के सन्निक्रट पहुँच जाता-है। . ., 

जिस वाग में, हजार माड़ आम के हैं और १०-२०. माड़ 
नींबू जामुन . आदि के हैं, वह वागृ किन माढ़ों हा कहा 
लायगा ९ । | 

आस का 

भारतवप में गरीब बहुत हैं ओर अमीर थोड़े, ऐसी दशा 
में यद्द देश गरीबों का हे या पूंजीपतियों का । 

£ गरीबों का 

बड़े-बड़े सेठ लोग भी, गरीवों के पीछे हैं । अब. उन गरीबों 
की रक्षा न हो और अमीरों के पास थोड़ा-थोड़ा धन .बढ़ता 
जाय, तो इसका यह अथ नहीं है, कि. देश सुखी हो रहा है । 
क्योंकि देश गरीबों का है, इसलिये जब तक गरीब सुखी न हों, 
तव तक देश सुखी नहीं कहा जा सकता। . 

राष्ट्र-चमं वह हे, जिससे राष्ट्र में अन्न-वसत्र के लिये 
मनुष्य मरते न हों, परस्पर विद्रोह करके एक दूसरे का वेरी न 
चयनता हो। . किन्तु आज, ज़्यादातर लोगों ने अपने-अपने 
मानसिक नेत्रों पर स्वाथ का चश्मा चढ़ा रक्खा है, अतः : उन्हें 
गरीबों के जीने-मरने का ध्यान नहीं है। उन्हें तो अपनी. 
पिजोरी भर लेने से ही काम है । 


घेस-भ्यार्या ११८ 


भारतवर्ष की स्थिति कितनी नाजुक हो गई है, यह बात 
बहुतों को तो साल्म भी नहीं। कुछ लोग तो सवा में लगे हैं 
ओर कुछ ज्ञान में ही गोते खा रहे हें । 

एक घर सें, एक आदमी तो खूब खाता हो, भूख न होने 
पर भी तरह-तरह के माल उड़ाता हो और दस-आदसी भूखों 
सरते हों, तो उस एक को क्या संसार में कोई मनुष्य अच्छा 
कह सकता है ९ 


नहीं ? 


इस वात को बहुत थोड़े आदमी सममते हैं। आज कल 
तो दया को नष्ट करने के लिये ही आन्दोलन दो रहा है, तो 
फिर राष्ट्रधर्म की भावना कैसे हो सकती है ? क्योंकि राषट्र- 
धर्म साननेवाले के हृदय सें, सब से पहले, गरीबों के प्रति 
करुणा कां भाव उत्पन्न होता है । 

सुना जाता है, कि एक तरफ़ तो भारतवर्ष में करीब छः: 
करोड़ मलुष्य एक समय खाने को पाते हैं, अर्थात्‌, पूरा पेंट भर 
भोजन नहीं पाते और दूसरी तरफ कुछ लोग, मौज-शोकः 
से माल उड़ाते हुए, बेभान हो कर द्रव्य का नाश करते हैं। 
उन' गरीबों के हित की चिन्ता सी नहीं करते। यह कितनी 
कृतध्तता है । जिन गरीबों की सहायता से तिजोरियाँ सरी हें, 


११५९ राष्ट्रस्थविर 


ओर अमोर घने हैं, उन्हीं की दशा पर विचार न करना, घोर 
स्वार्थीपन ओर श्रमातुपिकता है । ' 

यदि कोई यह कहे, कि गरीबों ने कर्मों की अन्तराय हृ्‌ 
ऐसी बांध रखो है, किर धनवानों को उनकी तरफ लक्ष्य देने से 
क्या मतलब्र ? तो ऐसा कहने वाला मलुष्य स्वार्थी द्वीहो 
सकता है । परमार्थिक मनुष्य, ऐसा कभी नहीं कह सकता | ह 
वह समझता है, कि जिसको अन्तराय-कर्म से दुख होता हैं, 
उसी पर दयालु-पुरुष दया करता है । क्योंकि, दया दुःखियों 
की हो होती है | यदि दुःखी नहों, तो सुखी मनुष्यों को दया 
करने का उपदेश देने की दी क्या जरूरत है १ बुद्धिमान ऐसा 
सममभते है, कि जैसे, मे गरोबों से घन कमाता हैं, उसी तरह 
मुके गर्रीयों पर दया भाव रख कर धमं और पुण्य की भ्राप्ति 
करना ही श्रेयस्कर है । 

उपकार के समय यह कह देना, कि 'यह तो उनके कर्सों 
का फल है! संसार से उतकार को विदा करना है। यह दया 
नहीं घल्कि निदेयता हैं। यदि ऐसा मानो, कि अन्तराय बांधी 
उसका फल भोगते ह, तो फिर आप लोगों को भी उद्योग करने 
की क्या आवश्यकता है ? चुपचाप पढ़े रह कर यह क्‍यों नहीं. 
सोच लेते कि कर्मों का फल भुगत रहे हैं। श्रतः यदि अच्छे 
क्रम किये होंगे, वो खाने को अपने श्राप मिल जायगा ? अस्तु । 


घम व्याख्या १५० 


:, : सेठाई और गरीबी, दोनों ही अपने ' अपने कतेव्यों का 
ऋल है। किसी के छाप नहीं लगो द्ोवी है कि यह सेठ है 
और यह गरीब हे । 

: राष्ट्रत्रधविर वह है जो, राष्ट्र के कल्याण की चिंता करे |: 
शास्त्र कहता है, कि चाहे एक द्वी व्यक्ति हो, परन्तु यदि राष्ट्र 
की चिन्ता करे, तो वही स्थबिर है। जो . मनुष्य यह ध्यान 
रखे कि, मेरे खाने, मेरे पहनने-ओढ्ने और रहन-सहन से राष्ट्र 
की कोई क्षति न होने पावे, वह भो राष्ट्र-स्थविर है. । 

आज अधिकांश भारतीयों में से, राष्ट्रधम का निशान 
भी मिंट गयाहै। इसके विरुद्ध, यूरोपियन-जातियों में अपने 
रण के प्रति केसी भावना है, यह वात उदाहरण देकर 
बतलाते हैं । 


सागर के एक श्रावक की दूकान पर, देशों ओर बविला- 
यदी दोनों प्रकार के माल बिकते थे। एक दिन, उनको .जान- 
पहचान के एक अंग्रेज ने, अपने नौकर को चावल खरीदने 
भेजा । उपरोक्त श्रावक के पास, उस समय देशी और विलायती 
दोनों प्रकार के चावल थे, किन्तु .विलायतो चावल न देकर 
देशी चावल ही दे दिये। जब नौकर, चावल लेकर साहब के 
प्रास पहुँचा, तो साहब नोकर पर बहुत बिगड़ा और खरी खोटी 
सुनाने के बाद हुक्म दिया, कि ये चावल वापस लौटाकर विला- 


श्द 


+िी 
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यती चावल पर्ीद लाभो | बेचारा नोकर, भागा हुआ सेठमी 
को दुकान पर बापस गया झोर साथी था कह सुनाई । सेठजी 
ने, वे घावल बापस लेलिय और उनकी कीमत स चोगुनी छीमत 
लेकर, बरिलायनी चावलों छा एक हिव्या दें दिया। छझुछ दिनों 
फे बाद, सेठजी ही उसी यूरोपियन से मुलाकात हुईे। तथ 
उन्टोने इसका कारण पृष्ठा । यूरोपियन ने उत्तर दिया, फि 
दिलायती चादल खरीदने में, इनकी कीमत, हमारे देशवासियों 
को मिलेगी | हम, एम मृस्य नहीं है, कि यद्रां आकर अपने 
देशदा सियों का भ्यान ने रखे और अपन देश का माल सरोदकर 
वहां पैसा मे फीचार्ये, यहाँ के लोगों फो पैसा ५ । 

हसी नर पम्बट फे एफ क्षाबफ, एक दिन जिकर करते 
थ, कि कस्बे में रुक यूगोपियन ने अपने नौफर से एफ जोड़ 
फूलनयूट लाने को कदर । नोख्र, एक देशी दृकान से बहुत- 

फूल बट १०) रुपये देखर ले गया । साइ्व ने जब 


हे 


देखा, कि यह देशी फूलबूट ले आया दे, तो वे नोऋर पर बुरी 
सरद बियर और उससे कहने लगे छि 'मूस्य । देशी फुलबूट 
क्यों खरीद लाया ?' नौकर ने उप्र दिया, कि ये बहुत अच्छे 
हैं, आप एक यार इनो पदन फर देखिए नो सही | यह 
सुनकर सादय ने, नौकर का बटुत सी गालियोाँ दीं और फहद्ा, 
कि इस घूट की कीमत तुम अपने पास से दो तथा दमारे लिये 
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विलायती बूट:जोड़ खरीद कर लाओ । नौकर, उन- जूतों को 
लिए हुए दुकान पर वापस गया और ढुकानदार से सारी कथा 
कह कर प्रार्थना की, कि वह, अपना हजोनां काटकर बाकी को 
रकम, बूट के बदले वापस लौटा दे । दूकानदार था भला 
आदमी । उसे इस गरीब पर दया आई | उसने, इस प्रकार 
गरीब की हानि करना उचित न समझ, बूट लेकर, उनको 
पूरी कीमत वापिस लौटा दी | कीमत वापस लेकर, नोकर एक 
यूरोपियन की दूकान पर गया ओर चौगुनी के करोब कीमत 
देकर, एक विलायती जोड़ा खरीद लाया । साहब को वह जोड़ा 
बहुत पसन्द्‌ आया । नौकर ने साहव से पूछा, कि यह जोड़ा 
चोगुनी कीमत का होने पर भी वैसा अच्छा नहीं हे, फिर आप 
को: कैसे पसन्द आया ९ तब साहब ने उत्तर दिया, कि यह हमारे; 
देश का बना हुआ , है, अतः इसका पेसा, हमारे देश “को: 
जाबेग। । हम ,लोग, भारतीयों की तरह मूख' थोड़े ही हैं । हमें 
सदेव अपने देश का ध्यान रहता है । 

उपरोक्त . उदांहदरणों से, आपको विदित हुआ होगा, कि 
यूरोपियन-जाति में, अपने राष्ट्र के प्रति केसी भक्ति है । 
हजारों मील दूर भारत. में रहकर भो, अपने देश की बनी 
हुईं चीज. मैंहगी होते पर भी उसी का उपयोग करते हैं। और 
भारत के लोग भारतवध में रहते हुए, देश के पतन की अवस्था 
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में भी विदेश का वना हुआ कपढ़ा पहनते हैं। यह भारत को 
अधिक पतन की श्रोर ले जाना नहीं, तो और क्या है २ 

धार्मिक दृष्टि से भी, विदेशी-वस्म कितने खराब हैं, यह 
वात आप लोगों को विदित ही है । लाखों पशुओं फा वध करके 
निकाली हुई चर्बी जिन बस्नों में लगती है, उन बस्रों फो काम 
में लाना, क्या घर्म-अ्रष्टता नहीं है ? 

जिस देश के मनुष्य, अपने देश तथा अपने देश की बनी 
हुई वस्तुओ्ों की कदर नहीं करते, उस देश के मलनुप्यों की कदर 
दूसरे देशों में नहीं रहती दिखाई देती है । किसी साधारण ग्राम 
में, यदि कोड गोरा ( फिर चाहे वह बावर्ची दी हो ) आजाय तो 
सब लोग 'साहव आया', साहब आया कह कर सलास 
करंगे । इसके विरुद्ध, भारतीयों की विदेशों में क्या कदर 
है, यह बतलाने की आवश्यक्रता नहीं । कौन नहीं जानता, कि 
गान्धीजी को दक्षिण अफ्रीफा में 'कुल्ी वैरिस्टर! कहते थे ? 
सुना है, कि अभी थोड़े दी दिन पहले, किसी श्रन्य देश में रवी- 
न्द्रनाथ ठाकुर का बड़ा अपमान हुआ था । कई घढ़े बड़े भारतीयों 
को, विदेशों में बुरी तरह अपमानित होना पढ़ा है । इसका कारण 
यह प्रतीत होता है, कि एक की भूल, दूसरे को शन होती है । 
जब भारत के मोटे भाग का जन-समाज, अपने राष्ट्रधर्म को भूल 
कर, विदेशी चीज़ों को अपनाता है, तब उसका फल; भारतीय 
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होने के कारण, गान्धीजो और रवीन्द्रनाथ जैसे नेता पुरुष को 
भी भोगना पड़ता है । 
जबतक, राष्ट्रधम का हृदय में बास-न हो, तथ तक कोई 
मनुष्य राष्ट्र का स्थविर नहीं हो सकता। इसके लिए चढ़े 
त्याग और कष्ट-पहिष्णुता की अपेक्षा रहती है। भारतोयों के 
पतन का सुख्य कारण यह है, कि राष्र का समुचित घमं और 
उस धम के पालने वाले स्थविरों का अधिकांश में अभाव है । 
इतिहास को देखने से पत्ता लगता है, कि भूतकाल सें 
'इस देश के स्थविरों ने, अपने राष्ट्र और राष्ट्र-धर्म की रक्षा 
के लिए केसे-कैसे कष्ट उठाये हैं। इसके लिए महाराणा 
प्रताप का ही उदाहरण काफी है। उन्होंने अपने देश की 
'लण्जा बचाने के लिये, केसे-केसे घोर-सझ्लुट सहे हैं । शभअठारद्द 
वर्ष तक, अवली पहाड़ की धा्ियों में नाना, प्रकार के कष्ट 
'सहते ओर अन्न न मिलने के समय धास-फूस के बीज खा-खा- 
'कर धूमते रहे । वह रानी, जो राजमहलों में सुख से रहती थी, 
'उस समय अपने हाथ से पीसती और रोटी बनाती थीं। राणा 
के बच्चे, रोटी के एक-एक टुकड़े के लिये रोते थे, किन्तु देश 
की बात नीची न हो जाय, इस लिए राणां यह सब कष्ट धय- 
'धूवंक सहते और सुनते रहे । यदि वे अकबर को सिर झुका 
देते, तो उनके-लिए सब आराम प्रस्तुत थे। किन्तु राणा ने 
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सव आंरामों को लात मार कर, राष्ट्रधर्म की रक्षा के लिए 
विपत्ति को सिर पर उठाया। जबतक इतना त्याग, और साहस 
करने वाले मनुष्य राष्ट्र में नहीं होते, तबतक न तो राष्ट्र-ध्म 
का ही पालन होता है, ओर न राष्ट्र की उन्नति या प्रतिष्ठा 
हो होती है । 

जिस देश में महाराणा प्रताप हुए, आज उसी देश मेँ 
ज्यादातर यह दशा है, कि लोग अपने घर से प्रेम करते हैं, 
किन्तु राष्ट्र के श्रति उनके हृदय में तनिक भी प्रेम नहीं होता । 
उनसे पूछा जाय, कि क्या धर में कोड ऐसी चीज़ भो हैं, जो 
राष्ट्र से सम्बन्ध न रखती हो? और चीज़ों को जाने दो 
रोटियों को ही देखो कि ये किसके प्रताप से मिल रही हैं ९ 
इतना द्वोते हुये भो अज्ञान छा जाने से राष्ट्री-भावनाओं का 
लोप दोगया है । इसी अज्ञान के कारण, आज भारत के पेरों: 
में परतन्त्रता की वड़ियां पड़ी हैं । अस्तु-। 

में पूछता हूँ कि त्ीथक्वर भगवान कहाँ जन्मे थे ? 

इसी भारत में” 


. इसी बात पर से भारतवर्ष का महत्व आप लोगों को सम- 
माना चाहिए, कि इस पविन्न-भूमि सें क्या क्‍या करामांतें, हैं । 
७ + बट हा रों || मन «्‌ 
तीथक्लर 'आदि महान-महान्‌ अवतारों का, इसी. देश में जन्म 
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हुआ, दूसरे देशों में नहीं । इससे स्पष्ट है, क्रि इस देश की 
भूमि में छुछ विशेषता है.। 

भारत की प्रकृति का, जिन विदेशियों ने अ्रध्यवन क्रिया 
है, वे कहते हैं, कि भारतवर्ष पारसभूमि है। मानवी-आवश्यक- 
ताओं की पूर्ति के लिए, यहाँ सब्र चीजें पैदा होती हैं । आवश्य- 
कता-पूत्ति की दृष्टि से, यह देश खतन्त्र है, किसी भी वस्तु के 
लिए, अन्य देशों का मुद्ृताज नहीं है । सुनते हैं, फि इंग्लेग्ड 
में आल आदि पदाय तो खूब पैदा होते हैं, किन्तु नाल इतना 
कम पेदा होता है, कि यदि भारत या अन्य उपजाऊ देशों से 
अनाज वहाँ न भेजा जावे, तो इंग्लैग्डचालों को पृरा अन्न 
मिलना मुश्किल हो जाय । किन्तु यदि भारत में कोई चीज 
विदेशों से न आधे, तो भारत किसी वस्तु के बिना नहीं रुक 
सकता । 

इस भारत में, गद्ञा-यमुना फे समान सुल्ददायिनी नदियाँ 
ओर हिमालय के सप्तान अद्वितीय-ऊँचा पहाड़ है। एक कवि 
कहता है कि---'जिस देश के नदी और पहाड़ जैसे बड़े होते 
हैं, उस देश के महापुरुष भी वैसे ही बड़े होते हैं । 

महावीर, बुद्ध, राम और कृष्ण के समान महापुरुष, इस 
भारत सें पेदा हुए हैं। अब, यदि इस देश का अपमान हो, 
यहां के लोग दूसरों के वन्धन में हों, तो यह कितने हुःख की 
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चात है | इस दुःख का कारण यही है, कि अधिकांश लोगों के 
हृदय से राष्ट्र के अति श्रद्धा ओर स्थविर की आज्ञापालन 
के भाव नष्ट हो गये । अब. समय 'के परिवतन से, इन भांवों 
की जागृति भारत में फिर होती दिखाई देती है । 

बुद्धिमानों का क़हना है, कि यह वात खूब ध्यान सें 
रखनों चाहिए, कि जो मलुष्य अपने राष्ट्र के मानापमान का 
ध्यान नहीं रखता है, उसका मान त्रिकाल में भी नहीं हो 
सकता । लोग यदि अपने मन में यह निश्चय करलें, कि दम 
भारत के बने हुए कपड़े के सिवा अन्य कपड़ा न पहनेंगे, तो 
उन्तके इस निश्चय से उन्की कोई हानि नहीं है, वरिक धार्मिक 
दृष्टि से भी लाभ है । किन्तु यह सरल-कार्य भी, रोगों को 
बड़ा कठिन लगता है, और राष्ट्रधर्म के.इस महत्वपूर्ण काय की 
उपेक्षा करते हैं। यह उनके अज्ञान,कां कारण है। अज्लञान, 
अवियदया का ही दूसरा नाम है। जब तक. भारत में राष्ट्र-घधर्म 
की शिक्षा का भ्रवन्ध नहीं है, तव ' तक लोगों के हृदय में राष्ट्री- 
यता के भाव उत्पन्न होना कठिन हे | 
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स-स्थविर, नगर-स्थविर, रा्र-ध्थविर इन तीनों का 
वर्णन हो चुका अब चौथे स्थविर प्रशास्ता-स्थविर 
-के विषय में कुछ कहते हैं। ठाणा्ञ-सूत्र में इसकी टांका करते: 
हुए टीकाकार कहते हैं:-- 
“अशासति शिक्षयन्ति ये ते अशास्तारः धर्मोपदेशकस्ते 
-च ते स्थिरकिरणात्‌ स्थाविराथेति प्रशास्तृस्थविरा। | ?! 
'"अथाव---शिक्षा देने वाले का नाम प्रशास्ता है और जो धर्मोपदेशक- 
था शिक्षक, अपनी शिक्षा के प्रभाव से शिषप्यों को धर्म सें दद॒ कर देते 
हैं, थे प्रशास्तृस्थविर कहे जाते हैं । 
साधारण शिक्षकों या अन्य शिक्षा देने वालों को, प्रशास्‍्ता 
कद्द सकते हैं; किन्तु जो मनुष्य अपने प्रबन्ध से, या शिक्ता- 
शैली से, अपने अनुयायियों को धर्म में बढ करता-अथौव सन्मार्म 
पर लाता है, वह प्रशास्तास्थविर है। राष्ट्र की शिक्षा कैसो होनी 
चाहिए, इस बात को गददरी-दृष्टि से विचारने, तथा शिक्षा-विभाग- 
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की समुचित-व्यवस्था करनवाला मनुष्य, प्रशास्तास्थविर कहा 
जाता है । 

श्राज, भारतवप की शिक्षाशैली तथो व्यवस्था कैसी है, 
यह वात देखनी चाहिए । क्योंकि राष्ट्र की उन्नति किंवा अब- 
नति शिक्षा पर द्वी निभर है । जिस शिक्षा से राष्ट्र की उन्नति 
न हो, वह शिक्षा भी कोई शिक्षा है ९ 

आज यहां की शिक्षा-अ्रणाली छुछ . ऐसी दूषित है, कि. 
भारतियों में भारतीय-भाव दी नहीं रह जाते | जो विदेशी जिस - 
देश को अपने पेरों वले दव्राये रखना चाहते होंगे, वे भला उस. 
देश के लोगों को अच्छी शिक्षा क्‍यों देने लगे १ उन्हें तो केवल 
अपने मतलच की गज होती हैं, अतः जैसी शिक्षा देने से उनका 
मतलब होता होगा, वेसी ही शिक्षा देंगे । . 

पहल, जब शिक्षा में राष्ट्री-भाव भरे रद्दते थे; तब राष्ट्र 
का सिर छेचा रहता था और जनता ,सुखसमृद्धि से, पूर्ण 
रइती थी । ह 

'किन्तु पहले के व्यापारियों के पास तो इतना घन न था,. 
नितना आज है । थली प्रान्त में हजारों लखपती रहते हैं. और: 
मजूर भी सोने के जेवर पहनते हैं। पहले लोग अपने ही गांव: 
में रहते और हल हांक कर था नमक-मिच .वेंच कर गुजर - 
करते थे, किन्तु अब कलकत्ता: ओर वंम्बदई जाकर बड़े-बड़े: 

९ 
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व्यापार करते हैं, तो क्‍या यह अंग्रेज शिक्षा का' प्रताप 
नहीं है 0? है 
मैं पूंछता हूँ,कि धलीवालों ने जो धन कमाया है, वह 
भारत का ही है, या कहीं बाहर का ९ 
के भारत का हो 

तो इसका कया अथ हुआ ? यही न कि जो खून सारे 
शरीर में दौड़ता था, चह एकत्रित होकर एक स्थान पर जम 
गया, या एक पैर तो खस्भे के समान सोटा होगया ओर दूसरा 
जेंव की तरह पतला । यदि किसी सनुष्य के शरीर की यह दशा 
हो, तो क्या वह सुन्दर कहा जा सकता है ? । 

यदि शरीर में कहीं नया खून- आधे, तो दूसरी बात है, 
किन्तु जब शरीर के एक अज्गभ का खून खाली होकर दूसरे अर 
में चला जाय, तो यह शरीर की उन्नति नहीं, बहिकि अवनति है । 
इसका परिणाम यह हो सकता है, कि जो शरीर पहले सशक्त था, 
वह अच निेल हो जायगा। इसी प्रकार, यदि, गरीबों की रोजी 
सारकर धन बढ़ा, तो उस घन से क्‍या लाभ हो सकता है ? 
यदि धन सिलने के साथ-सांथ कल्याण बुद्धि और मिलती, तथा 
दूसरों के कल्याण में लग जाते, तब तो कह सकते थे कि हाँ, घन 
बढ़ा है । जहाँ रुपया-पेसा बढ़ जाता है और उसके साथ बुद्धि. 
तथा शक्ति उन्नत के बदले अवनत दो जादी है, तो दुतिया में 
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इस घन का होना और न होना, दोनों बराबर कह्दे जाते हैं । 
झाज कल धनवान लोगों की शारोरिक-शक्ति की ज़्यादातर यह 
दशा सुनी जाती है, कि यदि एक जाट बिगड़ खड़ा दो, तो 
घनप्रान दस आदशी भी उप्तका कुछ नहीं कर सकते। इस दशा 
से यद्द पता चलता है, कि लोगों ने वेध्वी रीति से धन नहीं पेदा 
क्रिया है, जेसी रीति से वास्तव में पैदा किया जाता है | नीतिवान 
ऋद्त थे, कि धन की वास्तविक पेदायश जमीन से है । जमीन 
से जो घन पंदा दोता है, अयशासत्री उसे ही वास्तविक धन 
फट्ते हैँ इस बात की पृष्ठटि आनन्द-शभ्रावक के घरित्र से भी 
द्वीती है | 

आनन्द श्रावक फे पास, १२ फरोड़ सोनेये तथा 2० हजार 
गोौएं और ५०० हल थे। एन हलों से वह जो कुछ पेदा करता 
था, उस्त ५०० गाडियों में भर-भर कर घर पर लाता था तथा 
५०० गादियों से देशावर को लेजाता था। इस प्रकार वह धनी 
भी था शरीर हजारों मनुष्यों को जीविका भी देता था। आज, 
कई एफ धन्देवाले, हजारों मनुष्यों की आय हरण करके आप 
अफेले ही धनी बनते हैं । इससे उन लोगों में, छल फपठ 
अधिक बढ़ जाता है, परन्तु वास्तविक धनोपाजन नहीं कद्दा जा. 
सहझता | यदि कोई मनुष्य, इजारों के घर के दीपक घुमाकर, 
अपने घर में मशियाल जलाते, वं। यह उचित नदहींसममा जात! । 
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इसी भ्रकार लाखों मनुष्यों की आय नष्ट करके, केवल अपनी 
आसदलनी बढ़ा लेने को कोई नीतियुक्ति काये नहीं कह सकता | 
यदि कोई नीति-पूवंक गहरी दृष्टि से विचार फरे, तो उसे आज 
दी माल्म हो जाय, कि न्याययुक्त-धन किसे कद्दते हैं और जिसे 
में धन समर रहा हूँ, वह घन, धन नहीं, बल्कि गरीत्रों का 
स्वत्व-हरण है । 
मतलब यद्द हे, कि आज की धन-संप्राहक नोति, प्रायः: 
वेसी नहीं है, जैसी पू्वकाल में आनन्दादि ग्रहस्थों की थी। 
क्योंकि वह नीति गरीबों की पोपक थी और आज की नीति 
शोषक है । अस्तु । ' 
*.” शष्ट्र के लिये वही ,शिक्षाप्रणाली कल्याण करनेवाली कही 
जा सकती है, जिसे राष्ट्र के प्रशास्‍्ता-स्थबिर ने, राष्ट्रीय दृष्टिकोण. 
से पसन्द किया हो । | ह 
: प्रशास्तास्थविर इस बात पर विचार करता है, कि बालकों 
को कैसी शिक्षा दी जानी चाहिए,. युवकों को कैसी शिक्षा दी 
जानी चाहिए ओर बृद्धों को कैसी शिक्षा दो जानी चाहिए। 
, भशास्तास्थविर, सकव राष्ट्र के कल्याण की दृष्टि से ही इस बात 
का विचार करवा है, अतः उसकी प्रचलित की हुई शिक्षा-प्रणाली 
से राष्ट्र के अकल्याण की सम्भावना नहीं रहती । किन्तु आज,. 
शिक्षा-विभाग, राष्टू के अशास्तास्थ॒विर के हाथ में नहीं है, अतः 
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घालकों की शिक्षा, वृद्धों को ओर वृद्धों की शिक्षा, बालकों कौ 
दी जाती हैं । इस शिक्षा का परिणाम उल्टा होता है। यदि 
शिक्षा-विमाग राष्ट्र के प्रशात्ताम्धविर फे प्रचन्ध में होता, तो राष्ट्र 
के जीवनधन-युवक आज प्रायः ऐसे निवल, साहस-शन्य, गुल।मी 
की भावना बाले और श्कमण्य द्ोकर, नौकरियों के लिये क्‍यों 
मारे मारे फिरते ? और नौकरी न मिलने पर, यथा किसी परीक्षा 
में फल हो जाने पर, तत्ताण कायरों की भांति आत्महत्या करने 
वाले भी क्यों निकलते ? इसका एकमात्र कारण, शिक्षाप्रणाली 
का दृषित होना है । 

इस समय-देश में, हजारों युवक बी० ए०, एम० ए ०पास 
करके दसरे को घोर रूप हो पड़े हैं। वे, अपना कार्य स्वयं 
फर लेने में भी समर्थ नहीं सुने जाते। वल्कि सुना तो यह 
जाता है, कि अधिकांश-घुबक 'अपने ठाठ बाद के वोमके को 
सिभाने के लिए, ऐसे अनुचित-काय भी कर डालते हैं, जिससे 
राप्ट्र को घोर ध्वानि पहुँचती है । यदि पूष फाल के ढह्ढ का 
राष्ट्रीय-शिक्षण आज द्वोता, तो ७२ कलाओं से निष्णात युवक 
हज़ारों मनुप्यों को लाभ पहुँचाता, एवम देश क्रा संरक्षक 
होता | अस्तु । 

प्रशास्तास्थविर के अभाव में, आज भारतीय-खियों की 
शिक्षा फी भी बढ़ी दुर्दशा सुनी जाती है। स्री-शिक्षा 
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स्वच्छुन्द्वा की होनी चाहिए, या विनीवता की, इस बात, का 
विचार प्रशास्तास्थविर के वित्ता कोन करे ? भारत में, पहले भी 
ख्रियाँ शिक्षिता थीं ओर वह भी ऐसी-वबेसी शिक्षित नहीं, वल्कि 
बड़े-बड़े परिडितों के शाद्राथ की निर्णायिका वनाई जाती थीं । 
मण्डन-मिश्र और शझ्जाराचाये के शाद्याथ में, सुनते हैं, सरडन- 
मिश्र की स्री भारती ही निर्णायिका बनाई गई थी और कई दिन 
का शास्रार्थ सुनकर उसने निणय किया था, कि शहूराचार्य जीते 
ओर मेरे पतिदेव हारे । इतना सब कुछ होते हुए भी, सि्रयाँ 
“विनीता' कही जाती थीं। ओर आज ९ आज यह दशा सुनते 
हैं, कि थोढ़ा पढू-लिखकर ख्त्रियाँ प्रायः अपने पति को ही ढाटा 
करती हैं । खतन्त्रता और विलासिता के लिये उनकी विचार- 
घारा इतनी अवल हो जाती है, कि वे एऋद्म यूरोपियन-स्त्रियों 
का मुकाबला.कर लेना चाहती है । कुछ दिन पहले, सुनते हैं कि 
वंम्बई में एक अधिक-शिक्षित वहिन ने, द्धियों की सभा में भाषण 
करते हुए कहा था, कि द्वियों को.भी यह अधिकार मिलने 
चाहिएँ, कि वे एक से अधिक पति एक साथ करें । यह है, दूपित 
शिक्षा प्रणाली का डुष्परिणाम । ख्तियाँ दिन-दिन वकील-वैरिस्टर 
बनती जाती हैं, किन्तु स्चियोचित घर का काम कैसे किया जाता 
है, या बचे किस तरह पालेपोसे जाते हैं, इसका उन्हें विशेष भान 
नहीं रहता । विनीतंता के अभाव. से, सदैव, पति-पत्नी में मचो- 
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'मालिन्य रद्दता है। शिक्षा देने का यह अर्थ .नहीं माना जाता, 
कि दास्पत्य-प्रेम नष्ट हो जाय और स्लरियाँ सब तरह-खतन्त्र होकर 
विचरण करें। 

इन सारी हानियों के लिए, आज की बेढद्ली और गैरनन» 
जिम्मेंदार व्यक्तियों के प्रबन्ध से दी हुई शिक्षा-प्रणाली जिम्मेदार 
है। आज की शिक्षा ने, स्त्रियों को ऐसे कुमार्ग की ओर भ्रवृत्त 
करना शुरू कर दिया है, जो भारतीय-सभ्यता और प्राचीनसंस्कृति 
के लिये सवंथा घातक है। थोड़े दी दिन की वात है, कि महाराष्ट्र 
के एक उच्च हिन्दू परिवार की एक बहुत शिक्षित लड़की ने अपना 
विवाह किसी मुसलमान सज्जन से कर लिया । यह बाई बी० ए० 
थी ओर खां साहब थे एम० ए०। यह आज की बेढद्ली शिक्षा 
का परिणाम सममा जाता है। यही कारण है, कि बड़े बड़े 
हिन्दुओं ने उसका विरोध कियां। खुद उस वाई के घर के 
आदमियों ने भी विरोध किया, किन्तु परिणाम कुछ न हुआ । 
वह चहन बी० ए० जो ठद्दरी । उसे अपने घम या पूवजों की 
संस्कृति का क्‍या ज्ञान ? पाश्चात्य-सभ्यता के प्रवाह में बहते 
हुए, उसने हिन्दूसंध्कृति को एक वार घृणा की दृष्टि से देखा और 
सां साहव से शादी कर डाली ! 

,आज की प्रचलित शिक्षा प्रणाली वदलकर, जबतक राष्ट्रीय 
शिक्षा-प्रणाली से शिक्षा देना प्रारम्भ न होगा, तबतक राष्ट्र के 


“धर्म-व्याख्या १३६ 


,कल्याण- की: आशा केसे की . जा सकती है ९? ओर ऐसा तभी 
' सम्भव: है, .जब शास्त्र में बतलाये हुए प्रशास्ता-स्थविर की स्थापना 
होकर, राष्ट्र का शिक्षा-विभाग उसके जिम्से कर दिया जावे । 





कुल-स्थविर | 
(रतवप, एक बहुत बड़ा देश है। यहां सदेव, 
विभाजित शासन-अणाली ही सफल होती ओंइई 
है। एक ही शासक, सारे कायों को ठीक रीति से करवा सकने 
में, यहां कभी सफलता प्राप्त नहीं कर सका है। इसी बात को 
चष्टि में रखकर शास्र में, कुल--धर्म और उस धर्म को व्यवस्थित 
रखने के लिए कुज़्स्थविर की व्यवस्थो बतलाई गई है । 
कुलस्थविर दो प्रकार के होते हैं। एक लौकिक-कुलस्थविर 
दूसरा लोकोत्तर कुलध्यविर । | 
लोकिक-कुलस्थविर, लौकिक कुल-धर्म के समुचित पालन की 
च्यवस्था करता दै। क्रिस काये के करने से कुल की उन्नति 
होंगी ओर किसके करने से छुल का पतन होगा, इस बात का 
विचार करनेवाला मनुष्य, कुशस्थविर कहा जाता है। जो कुल- 
स्थविर है, वह आवश्यकता पड़ने पर अपने प्राण दे देता है, 
यकिन्तु कुल्त को दाग नहीं लगने देता । . 


चम-व्याख्या १३८ 


पहले, ओऔसवालों में पच्चलोग कुलस्थविर होते थे। ओस- 
वालों को किस प्रकार रहना, किस प्रकार व्यवहार करना ओर 
कुल-घर्म की रक्षा के लिए क्‍या क्या उपाय करने चाहिएँ, इस 
का निश्चय; वे ही लोग करते थे | इस प्रथा को जितना विगाड़ा 
है, विगाइनेवालों को उतना द्वी दुष्परिणास भुगतना पड़ा है । 
कुलस्थविर के होने पर किसी की क्‍या ताकत थीं, कि छुल के. 
सिद्धान्तों के विरुद्ध, मांध या शराव का उपयोग करे, अथवा 
कहीं वाल-विवाह या बुद्ध-विवाह हो जाय । जो पुरुष मर्चादा 
को भक्ल करता था, उसे ये कुलस्थविर दण्ट देने में समर्थ होते 
थे । कुल की लज्जा रहे ओर कुल की श्रेष्ठ प्रधाएँ न मिट जाएँ, 
इसके लिए कुलस्थविर पूरा प्रयत्न करते थे। प्रत्येक सनुष्य, 
इस महत्वपूर्ण पद का भार सहन करते के योग्य नहीं होता, 
वल्कि बिरला ही मनुष्य ऐसा पैदा होता है, जो कुल-धर्म की 
व्यवस्था करने में समथ है और जिसके प्रभाव से कुल का 
प्रत्येक-सनुप्य, अपने अपने कत्तेव्य को समझता और आचरण 
करता है । 
कुलस्थविर के अभाव एवम्‌ छुल-घर्म का पालन न होने 
-के कारण ही, आज विधवा-विवाह का प्रश्व उठाया जाता है । 
-विधवा-विवाद् के प्रश्न की उत्पत्ति के कारण, -चाल और वृद्ध 
विवाह तो हैं हीं, किन्तु इनके साथ-साथ, आज्ञ विवादों में होने« 


१३५ . कुछ स्थविर 


वाले अन्धाधुन्ध-खच और घूम-घड़ाके को भी इसका बहुत 
श्रधिक श्रेय है । आजकल, विवाह ऐसे महँगे दो रहे हें, कि 
गरीब का तो विवाह भी होना मुश्किल दो रहा हे । 
पहले, ओसवालों में दिवाह कितने रुपयों में हो जाया 
करते थे | ह 
वी दो सी रुपयों में! 
श्राज कल दो हजार रुपयों में भी विवाह दो सकता है ९ 
“इतने रुपयों में तो जाटों के विवाह द्वोते हैं ।' 

जब, जाटों के विवाहों में दो-दो हजार रुपये ख्चे हो जाते 
हैं, तो ओसवाल तो उनसे अधिक घनी हैं, अतः उत्तके विवाहां 
में जब तक दो हजार पर एक शुन्य और न बढ़ाई जाय, तबतक- 
काम कैसे चले ? जब विवाह इतने महेँगे हैं, तो गरीबों के छुँआरे 
ओर शिक्षित लड़के क्या करें ! वे भ्रष्ट हुए बिना रहेंगे ९ 

क्‍ 'नहीं” 

जब वे युवक देखते हैं, कि निधनता के कारण हम विवाह का 
खर्च नहीं सह सकते, अतः हमें कुआंरी लड़की मिलनी असंभव हे, 
तब वे चिल्ठाते हैं, कि ये विधवायें अकारण क्‍यों बैठी हैं, इनका 
विवाह कर डालो । यदि विवाह महेँगे न होते, और बाल-बुद्ध- 
विवाह की कुप्रथा न होती, एवम प्रत्येक विवाहेच्छुक-युवक का 
विवाह होना सम्भव द्वोता, तो यद्द प्रश्न द्वी नहीं उठ सकताईथा | 


 धर्म-व्याख्या १2० 
धूम-धाम और धन के छुरुपयोग को बृद्धि यहां तक बढ़ी 
हुई है, कि विवाहों में जब तक रण्डी न नाचे, तब तक वह विवाह 
अच्छा ही नहीं समका जाता। लोग कह्दते हैं, कि रण्डी पिंवाह् 
में न नचावें, तो फिर कया मरने पर नचावेंगे ? हजारों रुपये 
अपने पास से खर्च करके, जो लोग वेश्या-नृत्य करवाते ओर 
युवकों के हृदय में विलासिता फा अछुर पेदा करते हैँ, वे भी 
'इस बढ़ते हुए पाप के लिए जिम्मेदार है । 
यदि कुन्न-ध्म का महत्व लोगों को माढ्म होता, और वे 
'एक कुलस्थबिर के प्रवन्ध में काम करते, तो यह स्थिति क्‍यों 
उत्पन्न होती । 
आज, जितने दुख हैं और जितनी विलासिता चढ़ रही है, 
इसका एकमात्र कारण अव्यवस्था है। दुख तो होते हैं अव्य- 
वस्था से, और कहते यह हैं कि काल ही ऐसा है, या राजा ही 
खराब है । यहीं तक नहीं, लोग यह भी कहने लग जातें हैं, कि 
जो कुछ करता है, वह भगवान ही करता है। मतलब यह है, 
“कि अपनी ही अव्यवस्था से होनेवाले दुख को, लोग, भिन्न-मिन्न 
कारणों से उत्चन्न दुःख सानते हैं । किन्तु यदि शाख्र में बतलाये 
हुए ढज्ञ से समुचित व्यवस्था प्रचलित होती, तो भ्रत्येक मनुष्य 
'सुख-मय जीवन भी व्यतीत कर सकता और पाप की वृद्धि से 
भी बच सकता । 


१४९ कुल-स्थविर_ 


व्यवस्था उसे नहीं कहते हैं, कि जिसे सर्व-साधारण, सुभीते” 
से न पाल सके । जैसे-कोई कहें कि अन्न न खाकर केवलः 
तपस्या ही करनी चाहिए और अन्य एक सनुप्य कहे, कि जो: 
कुछ सिले वह सब खा लेना चाहिए, भक्ष्याभक्ष्य अथवा भूख 
है या नहीं, इसके देखने की जरूरत नहीं है, तो ये दोनों ही. 
बाते अव्यवहारिक हैं। इन दोनों में से किसी एक को पकड़कर, 
यदि कोई मनुष्य सफलता प्राप्त करना चाहे, तो नहीं प्राप्त कर 
सकता । क्योंकि केवल तपस्या करते रहने से कोई मनुष्य जीवित 
नहीं रह सकता और जो छुछ भी अगड़्म-वंगड़म मिले, उसे 
भूख है या नहीं, इसका ध्यान रखे त्रिना ही टँसजाने वाला 
मनुष्य भी सुखी नहीं हो सकता । 

अब एक तीसरा मनुष्य कद्दे, कि अमुक-अमुक चीज़ें स्वा- 
स्थ्य को द्वानि पहुँचानेवाली हैं, अतः. उन्हें छोड़ कर अमुक-- 
अमुक लाभदायक पदार्थ खाझ्ो और बीच बीच . में आत्मा को 
ऊँचा करने तथा खास्थ्य-रक्षा की दृष्टि से तप का आश्रय लो, 
तो यह व्यवस्था है । जो कार्य उचित है, उन्हें करना और अनु 
चित कार्यों का त्याग करमा, इसी का नाम व्यवस्था है । 

यद्दी बात, विवाहों के विषय में भी कही जाती है। नभिस 
विवाद से कुल-रूपी शरीर को लाभ पहुँचे, उसे छोड़ कर, वैसा 
विवाद कुल-धर्म में नहीं गिना जाता, जिससे ऋुल की क्षति हो । 


श्वर्म-व्याख्या 
कुल-धर्म को दृष्टि में रखकर प्रत्येक स्थविर एसी व्यवस्था 
'करता है, कि छुल में कोइ ऐपा काय न होने पावे, जिससे कुल 
की व्यवस्था में बाधा पहुँचे । वह ऐसा इन्तिजाम परता ऐ, फि 
कुल का प्रत्येक विवाहेच्छुक-युवक्र, नीति-पूषक, विद्वादित- 
जीवन व्यतीत करे । क्योंकि ऐसा न होने की दशा में, कुल- 
धर्म का पालन होना, एक प्रकार से असम्भव हो जाता है । 
कुलधर के अभाव वया इुलस्थविर के न होते के फारूग दी, 
आज युवकों के समूह फे समूह अविवाहित रहकर दुराचरण 
करते फिरते हैं और विधवा-वित्राह का प्रश्न खड़ा फरते हैं। 
यदि कुल-धमकरी व्यवस्था हो, तो ऐसा होने को जरूरत ही 
न पड़े | 
आज, ६०-६० बप के बूढ़े भी, कुलधम के अभाव एवम्‌ 
किसी कुलस्थविर का भय न होने के कारण, धूम-धड़ाके से 
अपना विवाह सम्पन्न करवाते हैं। दूसरी तरफ, छोटे-द्ोटे 
अवध बच्चे, विवाह के वंधन में आवद्ध कर दिये जाते हैं। ये 
दी बडे-बढ़े कारण, विधवाओं की वृद्धि के हैं । इन विधवाओं में 
भी कई एक बहुत-छोटी उम्र को-जिन्हें यह भी प्लान नहीं है फि 
हम कौन हैं और विधवा किसे कहते हैं-छु्दी गई हैं । इस छोटी 
आयु में, उन्हें विधवा बनाने का कारण,कुजस्थविर की संरक्षा 
का अ्रभाव है । 


१४३ कुल स्थविर, 


: * यदि कलस्थविर होते, तो वे इन - सब.कुचालों को रोककर. 
औओ सी पद्धति का निरमौण करते, कि जिससे कल की -:उन्नति होती 
'-ओऔर उसके युवक सदाचारी निकलते । 

आज, वरात जोड़ देने और खिचड़ीखाने के लिए तो स्थविर 
'वनकर, लोग तेयार हो जाते हैं, किन्तु विवाह न्याययुक्त है 
"या नहीं, यह देखनेवाले बहुत कम हें । प्रीति भोज पहले भी होता 
'था, किन्तु वह प्रीति-इंद्धि के लिये । जबरदस्ती अड्ज्ञा लगाकर 
उन दिनों लोग भोजन नहीं किया करते थे। आज जो- जाति- 
भोज कहा जाता है, वह कई जगह, मानों उससे जाति का दण्ड 
'चसूल किया जाता है और खा--पीकर लोग अपने-अपने रास्ते 
चले जाते हैं। पीछे से उसकी क्या दुदंशा होगी इसका ध्यान 
भी नहीं रखते। .. ह 

ये सारी व्यवस्थाएँ, कुलस्थविर के अभाव से नष्ट हुईं देखी 
जाती हैं। यदि स्थबिर होते, तो ऐसी ध्थिति उत्पन्न न होने 
'पाती ओर वे ऐसी व्यवस्था करते, कि कुंतल नीचा गिरने की 
अपेक्षा उन्नति की ओर अग्रसर होता |. 

. _छुलध्थविर, कुल की व्यवस्था ही करे, यह बात नहीं है । 
बटिक व्यवस्था को भज्गञः करनेवाले मनुष्प को, दण्ड देने का 
अधिकार भी कुलस्थविर को होता था । क्योंकि इसके बिना 
कुल का काम अच्छी तरह चलना कठिन था। इतिहास से प्रकट 


ह 
गे 


घमम-व्याख्या श्छछ 


है, की व्यवस्था को भज्ज.करनेवाले मनुष्य को, प्राणद्रढः 
भी दिया गया है | “पी 

आज, ओसवालों सें यदि कोई मनुष्य अनुचित काम करे 
तो उसे दृश्ह कौन देता है ९ 


कोइ न 


अथीोत्‌--कोई छुछ भी करे, परन्तु कोई दूएड नहीं देता | 
इसी का परिणाम यह हुआ है, कि आज़ समाज के टुकड़ें-टुकड़े 
हो रहे हैं, और ऐसी ढुव्यवस्था फेल रही है, कि ६०-६० वर्ष 
के बूढ़े भी विवाह कर लेते हैं। जब तकं जाति में स्थविर नहीं 
होता, तब तक कुल-घम की व्यवस्था नहीं हो सकती, यह बाद 
निबिवाद है । 

लोकिक कलस्थविर के विषय में कह चुके, अब लोकोत्तर 

कलस्थविर के विषय में कुछ कहते हैं । 

साधु, लोकोत्तर कुल में हैं । साधुओं का भी कुल माना गया' 
है। एक शुरु के जितने शिष्य हैं, वे सब उस गुरु के छुल के 
सममे जाते हैं। इन शिष्यों की व्यवस्था रखने, तथा उन्हें: 
नियमं-पात्रन से दृढ़ बनाने की जिम्मेदारी, इस कुल के स्थविर 
अर्थात्‌ गुरु पर है। यदि स्थविर व्यवस्थों करके इन्हें सन्‍्माग 
पर न चलावे, तो यह व्यवस्थित्त केसे रह सकते हैं ९ प्रत्येक 
शिष्य को उसको उचित आवश्यकताओं की पूर्ति के योग्य साधम 
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देना. गुरु का क़त्तेज्य है । शिष्यों को पढ़ानलिखाकर विद्वान 
बनाना भी, शुरु: का ही कत्तेव्य माना गया है । 
;.५' जो कुलस्थव्रिर है, उसका निष्पक्षपांत द्वोकर व्यवस्था करना, 
अत्यन्त आवश्यक है । यदि कोई शुरु, अपले १०--२० योग्य- 
शिष्यां के होते हुए भी, पक्षपात करके १--२ को ही पढ़ावे 
ओर शेप को मू्ख रहने दे, तो वह गुरु कल-स्थविर नहीं, 
चल्कि कलधम का नाश करनेवाला है। वच्चे को, वच्चे की- 
सी और वृद्ध को वृद्ध की-सी शिक्षा दे ओर उनकी समुचित साल- 
सम्हाल रखे, उन्हें अपने चारित्र पर दृढ़ रखने का उद्योग करे, 
उस स्थविर का कुल पवित्र रहता है । 

सारांश यह, जिस प्रकार लौकिक कुलस्थविर अपने कल- 
धर्म के पालन की व्यवस्था करता है, उसी प्रकार जो गुरु 
अपने कल के सय साधुओं को, कुल-धर्म के पालन में दृढ़ 
वनाता है, चद्द लोकोत्तर कलध्थविर है । 

लोकोत्तर कलस्थविर के बनाये हुए नियमों को भंग करने 
वालों के लिए, दस्ड-विधान भी बतलाया गया है। उस प्राय- 
श्वित में, दसवां प्रायश्वित अग्तिम सज़ा है । यह दसवां प्रायश्वित 
उसे दिया जाता है, जो साधु कल में रहकर कुल भेढे, संघ में 
रहकर संघ भेदे, या गण में रहकर गण का विच्छेद करे । 

साधु,यदि महात्रतों का मूल से भंग करे, तो उसको अधिक 

१० 
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से अधिक सज़ा नह दीक्षा है; परन्तु गण के वरिगाइने पर, दसवाँ 
प्रायश्वित है। यह क्‍यों? यह इसलिए,कि यदि कोड साधु व्यक्ति- 
गत अपराध करेगा, तो वह अकेला ही विगड़ेया, परन्तु कल 
संघादि के बिगाड़ने से न माठम कितनी हानि हो सकती हू । 

जो मनुष्य कुल को छिन्न-मिन्न करता है, वह टुप्कम 
बाँधता दे, यह वात याद रखनी चाहिए | 





गण-स्थविर 


घ्‌ एत से कुज्न एकत्रित होकर, एक गण की स्थापना 
करते हैं । इस गण? की व्यवस्था करने के लिए, 
शक स्थबिर नियत किया जाता है, जिसे गण-स्थविर कहते हैं । 
बहुत कुल को शक्ति, यदि एकत्रित न की जाय त्ता वह 
बिखरी हुई रहेगी और किसी बड़े काम को करने में समथ न हों 
सकेगी । जब, सत्र शक्तियों एकन्रित करके एक “गण बना 
दिया जाता हैँ, तब थेद्दी विखरो हुई शक्तियाँ एकत्रित होकर बढ़ा 
काम करन में समथ हो जाती &। इस एकत्रित की हुई शक्ति 
का सब्यालन फरने फे लिए, एक अशुश्ना की आवश्यकता रहती 
हैं, ओर वह गणु-स्थविर के द्ोन पर पृण हो जाती है । 
गणस्थनिर, गण-धर्म फी रक्ता फरता है । देश-फाल और 
आन्र के अनुसार, गण के नियमों में परिवतन करनेवाला स्थविर 
दी सथा गशम्थविर कद्दा जाता है । जो स्थविर परिवतेन से 
उरता है, वह ऋपमना कत्तव्य स्ुचितरूपेण पालन नहीं कर 
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सकता । क्‍योंकि यदि बह देश-काल और शात्र के अलुसार 
परिवर्तन न करेगा, तो गण-धम नष्ट हो जायगा । 


यह संसार भी परिवतंनशील है। जब संसार में भी 
परिवर्तन होता रहता है, ता गण-धर्म के नियमों में भी यदि 
देश-काल और शास्त्र के अनुसार परिवततन न किया जाय, तो 
वह नष्ट हो जाता है। कौनसा काम किस काल में करते योग्य 
है, इस बात का विचार गण-स्थविर ही करता हे । 


लोग, गर्मी में महीन कपड़े पहनते हैं, परन्तु जाड़े में 
मोटे पहनने लगते हैं। गर्मी में दूसरा भोजन करते है और 
जाड़े में दूसरा । गर्मी में दूसरे कमरे में सोते हैं. और जाड़े में 
दूसरे, मतलब यह, कि यदि वे ऐसा परिवतन न कर, तो 
खराबी पेरा हो जाती है और वीमार द्वो जाते हैं । , इसी प्रकार 
गण-स्थविर, गण-घमम सें भी परिवतन करने की आवश्यकता 
सममता है। मेंने एक पुस्तक में पढ़ा है. कि जिस चीज़ में 
परिवतन नहीं. होता, वह ठहरती नहीं, वत्कि नष्ट हो जाती है । 
माड़ों को देखिये । वे भी पुराने पत्ते फेंककर, नये-पत्ते धारण 
करते हैं। अर्थात्‌-परिवत्तेन करते हैं । वृक्षों की जिन डालियों 
में पत्तों का परिवत्तेन नहीं होता, वे डालें मुदों समझी जाती हैं.। 
' जैन-शास्रों में भी उत्ताद, वय और घुच् बताया है। सततलघ 
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यह कि शात्र ओर समयानुसार परिचत्तेन होना ही कस्याशकारक 
माना जाता हे । 

परिवर्तन करनेवाले का, बुद्धिमान होना आवश्यक है । 
कहद्दीं उल्टा परिवतन कर दिया, तो व्यवस्था होना तो दूर रहा 
उल्टो अव्यवस्था उपपन्न हो जायगी। इसलिये जो बुद्धिमान 
स्थविर हैं, वे बड़ी बुद्धिमानी से देश-काल और शात्र को देख, 
निप्पक्ष-दृष्टि रखकर परिवततन करते हैं, जिससे वह परिवतन निश्चित 
ही सुखदाता द्ोता दे । द 

गशधम के नियमों में, आवश्यकताइसार परिवतन करने 
के अतिरिक्त गण-स्थविर का यह भी कतव्य द्दोता है, कि वह 
गण के हानि-लाभ को सदैव अपनी दृप्ठि मं रखे। जो स्थविर, 
शाण-धर्म का समुचित पालन करवावे, तथा उस संगठित शक्ति 
को आवश्यकतानुसार अंगुल-निर्देश-मात्र से कठिन से' कठिन 
कार्य में लगा सके, वही सच्चा गणस्थविर कहा जाता है । 


५) 
हक 
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| 


ई कुल के संगठित होने पर, गए और कई गयणों के 
संगठित होजाने पर, संघ बनता है । 
संघ दो प्रकार के होते हैं; एक लीकिक-संघ दूसरा लोको- 
त्तर-संघ। इन दोनों को व्यवस्था करने के लिए, स्थविर भी 
दो ही प्रकार के होते हैं। एक लौकिक-संघस्थविर, दूसरा लोको- 
तर-संघस्थविर । 
लौकिक-संघस्थविर, लौकिक संघ की व्यवस्था करता है । 
देश-काल के अनुसार संघ के नियमों में परिवतन या नये नियमों 
की रचना करके, संघ को कल्याण की ओर लेजाना, संघस्थविर 
का प्रथम कर्तव्य साना जाता है। बड़ा प्रभावशाली और दूर- 
दृष्टा मनुष्य ही, संघस्थविर हो सकता है। क्योंकि, यदि स्थविर 
बुद्धिमान न हुआ, तो वह संघ को ऐसी दिशा में भी लेजञा 
सकता है, जिससे संघ की बड़ी क्षति होने की सम्भावना रहती 
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है। अतः इतनी बड़ी संगठित शक्ति-की रक्षा के लिए बड़े 
चुद्धिमान-मनुष्य को आवश्यकता रददती है । 


संघस्थविर का पद, उतने द्वी महत्व का है, जितना कि एक 
सेनापति का । यदि सेनापति बुद्धिमान न हुआ, तो सारी सेना 
को नष्ट कर देगा । इसी प्रकार यदि संघनस्‍्थविर बुद्धिमान न 
हुआ, दो सारे संघ को क्षति पहुँचावेगा। अतः संघधस्थविर का 
कार्य वही मनुष्य कर सकता है, जो बुद्धिमान, दूरच्ष्टा निःस्वार्थी 
ओर प्रभावशाली हो । 


अब, लोकोत्तर संघस्थविर के विपय में कुछ कहते हैं । 

लोकोत्तर-संबस्थविर, लोकोत्तर-संघ की ज्यवस्था करता है । 
लोकोत्तर-संघ में, साधु-साध्वी और श्रावक,श्राविका हैं । इनको 
धामिक-व्यवस्था करने वाले आचायौदि, अग्रणी भुनिराजों को 
लोकोत्तर संघस्थविर कहते हैं । 

लोकोत्तर संघस्थविर, इस वात की व्यवस्था करता दे, कि 
संघ में किसी प्रकार का विग्नद न फेल जाय । यदि देवयोग से 
किसी प्रकार का मनोमालिन्य साधुओं में परस्पर दिखाई दे तो 
संघस्थविर उसे दूर करने की चेष्टा करता है । 

जिस प्रकार, लौकिक संघस्थविर को संघ में विग्रह डालने 
या उत्पाव करनेवाले को दण्ड देने का अधिकार है, उसी प्रकार 
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लॉकोत्तर संघस्थविर भी:- संघ के .. किसी साधु के नियम भद्ढ 
करने पर, उसे दण्ड दे सकता है । ह 

सारांश यह, कि जो लोकोत्त र संघ को समुत्रित-व्यवस्था करे, 
संघ के प्रत्येक-साधु के चारित्राद सदगुण्ों पर कड़ो दृष्टि रखे 
आर उन्हें अपनी आज्ञा में चलावे, तथा आज्ञा भक्ग करने पर 
समुचित दण्ड दे, वही लोकोत्तर संवस्थवबिर है । 


जाति-स्थावेर 


नजर ति में जिस मनुप्य की अवस्था ६० वपष की हो 
गढ़ हा, उसे अवस्था का स्थविर अथवा जाति- 
रस्थविर कहते हैं । 
जिन प्रद्ध मनुष्यों का अनुभव बढ़ा हुआ हो, और जिन की 
इद्धि परिपक्व हो गद हो, उनकी उचित-शिक्षों मानने में ही 
जाति का कल्याण ?ै। क्योंकि, ऐस वृद्धों के हृदय में उत्ते- 
जना नहों रहा करती, इसस वे प्रत्यक-बांत को खूब सोच-सममा- 
फर ही कहते हैं । | 
प्रत्यफ-जाति में; ऐसे बृद्धम्धविरों फी बड़ो आवश्यकता मानी 
जाती है । क्योंकि, युवक स्वभाव से ही प्रायः जोशीले होते हें, 
अतः यदि उनपर किसो का शरदछुश न हो तो बढ़े-बढ़े अनथ हो 
जाने की आशूझू रहती है। 
फहावत मशहर है. कि “ नादान दोस्‍त से दाना दुश्मन 
अच्छा | ! इसका मतलब यह है, कि दाना-मनुष्य, चाहे दुश्मन 
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ही हो, किन्तु वह शीघ्र ही किसी का अ्रकल्याण करने को तय 
नहीं होता और नादान चाहे दोस्त दी हो, किन्तु आवश्यकता 
पड़ने पर, वह्दी दोस्त नाराज द्ोकर पूरे दुश्मन का काम कर 
बैठता है। इसीलिए शाल्रकारों ने, ६० वष के बुद्धिमान 
ओर अनुभवी वूढ़े को जातिस्थविर कहा है । आज जाति-त्थ- 
बिरों का समुचित सन्मान न होने से,जातियों में कसी दुर्व्येवस्था 
फैल रही है, यह वात प्रत्येक मनुप्य जानता है। यदि शाम्त्र 
में वर्णित ढंग से व्यवस्था हो, तो आज भों जाति का पतन 
रुक सकता है । 
आज, जवान तो जवान ही हैं, किन्तु अधिकांश बूढों की 
यह दशा है, कि वे युवकों की अपेक्षा अधिक अविचारी और 
वच्छूंखल देखे जाते हैं। रूढ़ियों के गुलाम, आज जितने ६० 
६० वर्ष के स्थविर वनने योग्य बूढ़ें मिलेंगे, उतने युवक नह 
मिलेंगे । भेरे इछ कथन का यह्‌॒ सतलव नहीं है, कि सब बूढ़े 
उढ़ियों के गुलाम हैं, या सब युवक उन्नत-विचार रखनेवाले हैं । 
किन्तु वृद्धों की विशेष रूदढ़िप्रियता, जात के कल्याण की 
बाधक | 
आज युवक-समाज, आदशहीन होकर, इधर-उधर ढोकरें 
खाता फिरता है| क्योकि, जाति में प्रभावशाली स्थविरों की घड़ी 
कमी है। जो बूढ़े हैं, वे आज की परिस्थिति को देखते हुए किसी 
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भोग्य नहीं प्रतीव होते । यह भारी दछुव्यवस्था है। जब 
तक यह दडुब्यवस्था दूर न हो, और स्थविर लोग आद्श वनकर 
युवकों को न दिखा दें, चचतक जाति के कल्याण की आशा 
टुराशामात्र हे । 
जिस तरह लौकिक जाति स्थविर, ६० वष का व्रृद्ध दी 
माना जाता दै,उसी प्रकार लोकोत्तर जाति में भी जो साधु ६० वर्ष 
की शआायु का हो चुका है, वह लोकोत्तर जाति-स्थविर कट्दा जाता: 
है । उसका उचित सन्मान करना, और उसकी परिपक्व बुद्धि का. 
निश्चित किय हुऐ दहन से व्यवद्ार करना, साधुओं का कत्तैथ्य है।' 
: परन्तु जो केवल वय का स्थविर हो और बुद्धि-बेभव से दीन हो, 
कृत्याकृत्य का जिस विशेष भान न हो, एवम देशकाल और शास्त्र. 
. से अनमिक्ष १हकर, केवल भही बातों की जिद रखता दो, वह: 
, स्थविर कद्दलाने के लायक नहीं है । 


सूत्र-स्थाविर 


इतर में के पालन की समुचित-व्यवध्था करने वाले 
+ को, सृत्नस्थविर कहते हैं | 

जिन मुनिराज को, ठाणाइसत्र ओर समायक्र आदि को 
बारीक से वारीक़ वातों का ज्ञान हो, तथा जो सूत्र धर्म के 
पालन की समुचित व्यवस्था करते हों, उन्हें सूज्रैस्थविर 

कहते हैं । हु 
सूत्रस्थविर, इस बात का ध्यान रखता है, कि कौन व्यक्ति 
'सूत्रधम का समुचित पालन करता है और फोन नहीं। जिस 
मनुष्य को सूत्रस्थविर देखता है, कि वह सूतच्र-धर्म के पालन में 
'कुछ शिथिलता करता है, उसे उपदेश देकर धर्म में दृढ़ 

'करता है । 

सूत्र॒स्थविर का यह कत्तेव्य है,कि यदि कोई जिज्लासु श्रावक. 
'सूत्र-धर्म में निणयात्मक दृष्टि से करिसो प्रकार की शह्ला करे, 
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तो वह उसकी शंक्रा का समुचित समाधान करें, और शाख- 
पाठ से उस अपना कत्तेव्य बतलावे । 

संघ-धर्म की व्याख्या करते हुए कहा गया है, कि साधु- 
साध्वी और श्रावक-भ्राविका ऐसा चतुविध-संघ है । ये दोनों 
परस्पर आश्रित भाव से हैं। यानी साधु, श्रावक के और श्रावक, 
साधु के आश्रित हैं। ऐसी दशा में इन दोनों का परस्पर सह- 
योग होना अत्यावश्यक है। श्रावक, धर्म-जिज्ञासा की दृप्रि के 
लिये साधुओं के आश्रित हेँ,अतः उन्हें जो-जो शंकाएँ हों, उनका 
नित्रारण करना सृत्रस्थविर अर्थाद शाम््र के समक्ष साधु का 
कत्तंव्य हूँ । 

आजकल छुछ ग्रहरथों की धर्म के प्रति ऐसी उदा- 
सीनता देखी जाती है, कि थे अज्ञान में पड़े रहते हैं, किन्तु. 
सत्रम्थविर सं ज्ञान प्राप्त नहीं करते । यह स्थिति श्लाध्य नहीं 
कट्दी जा सकती । एसी स्थिति वाले मनुष्य, सृत्न धर्म की क्षति 
तो करते हो हैं, किन्तु साथ दी अपनी भी कोई कम क्षति नहीं 
करते । जब तक, सृत्र-्वम के पालन की समुचित व्यवस्था न हो 
और लोगों की इस ओर रुचि न हो, तब तक सूत्र-धर्म के: 
विस्तार की आशा कैसे की जा सकती दे ! 





पर्याय-स्थविर 


स मुनि ने, २० साल तक संयम पाला दो ओर 
शास्त्रों का खबर अध्ययन किया दो उसे पय्नोथ- 
स्थविर कहते हैं । 
पर्योवस्थविर, में इतना ज्ञान पैदा दो जाता है, कि बिना 
शासत्र. देखे ही वह शात्र की बात कह सकता है, उसे, क्षण-क्षण 
पर शास्त्र देखनेकी आवश्यकता नहीं रह जाती और चह 
कोहे ऐसी बात नहीं कह सकता, जो शास्त्रीय नियमों से 
विरुद्ध हो ! 

परयोयस्थविर, एक प्रकार का स-शररीर शास्त्र ही होता है। 
अथोत्‌-शाख्त्र में कथित ज्ञान तो उप्तके मस्तक में रहता है 
ओर आचरण उसके आचरणों में । ऐसे पर्यौयस्थविर के कहे 

हुए सिद्धान्त, अनुभवन-युक्त होने से, आय: सत्य ही होते हैं। 


श- कक 
2५% पयाय-सथावर 


पया रस्थधिर बनने फा सोसास्य, बहन फम मुनियों को भाष 
होना 2ै। थी साथ सच्चे दिल से शाक्षाध्ययन करता है, 'और 


प्रत्यक नियभोप नियम ऊा प्रग्म रूपण पालन करता हैं, वीं आगे 
भतकर पर्योगस्थपिर हो सकता ४ । 
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